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Im Jahre 1936 hatte der Unterzeichnete (Begriinder und Heraus- 
geber der ..Wiener Beitrage zur Kulturgeschichte und Linguistik“) 
in dieser Reibe den umfassenden Band „Die Indogermanen- und 
Germanenfrage" herausbringen kdnnen. Es erscheint mir nur als 
billig und recht, den Mut der damaligen acht Mitarbeiter auch bei 
dieser Gelegenheit riihmend hervorzuheben. Denn sie alle 6tellten 
sich, je nach dem Charakter des Themas, mehr oder weniger be* 
stimmt und eindeutig gegen die Verstiegenheiten der bekannten 
Theorien, wie sie namentlich vom Rassenamt in Berlin und seinen 
Hintcrm&nnern verlreten und gefdrdert wurden. DaG daraufhin der 
Herausgeber eelbst mit dem besonderen Zorn dieses Berliner Institutes 
zu rechnen hatte, war selbstverstandlich. Und so konnte es eigent- 
lieh nicht wunder nehmen, dall er nach dem gewaltsam durch- 
gefiihrten AnschluB regclrecht in die Wtiste geschickt wurde (oder 
doch geschickt werden sollte). 

Statt dcssen aber landete er, namentlich dank der Unterstiitzung 
durch die Rockefeller Foundation, des Musde de THomme in Paris 
(Professor Paul Rivet) und des National-Museum in Kopenhagen 
(Dr. Kaj Birket Smith), schon im Oktober 1938 in den Dscliungeln 
des nordwestlichen Zentralindiens, wo liber ein Jahr in erster Linie 
der Stamm der Bhil das Forschungsobjekt bildete. DaB dabei der 
hollandische Missionar Leonhard Jungblut, ausgeriistet mit genauer 
Kenntnis der Sprache und der Verhaltnisse, sich in liebenswtlrdiger 
Weise als Assistent zur VerfUgung stellte, bedeutete einen GlUcka- 
fall. Da ich selber, wie ich glaube sagen zu diirfen, an die Erfor- 
schung ethnologischer und indologischer Probleme nicht ganz un- 
vorbereitet herantreten konnte, entfaltete sich ein ebenso erfreuliches 
wie gedeihliches Zusammenarbciten. 

Seit Beginn des Jalires 1940 konnte der Verfasser die Gast- 
freundschaft der Schweiz geniefien. Die unfreiwillige MuBe niitzte 
er, soweit die Verh&ltnisse das gestatteten, zur Ausarbeitung der 
von Indien hereingebrachten Materialien aus. Es ergab sich die 
Mdglichkeit, schon wiihrcnd des Krieges eine Anzahl von Abhand* 
lungen und Artikeln zu publizieren. In diesem Bande soil im allge- 
meinen bereits Verbffentlichtes nicht noch einmal gebracht, sondern 
ea soli, wo der Zusammenhang das erfordert, nur darauf verwiesen 
werden. Dafi noch ein ansehnlicher Stoff Ubrig geblieben ist, wird. 
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wie ich glaube, die Lektiire des Bandes iiberzeugend dartun. So 
gut wie vfilllg unausgewertet sind allerdings noch immer die 
anthfopologischen Materialien. Ich habe iiber 500 Individucn (Bhil, 

Kor&u, I$ahal, Gond und Baiga) gemessen. Diese Aufzeichnungen 
samt Bildmaterial konnten erst kiirzlich dem Anthropologisclien 
Institut der Wiener Universitat iibergeben werden, wo sie dcrzoit 
ihre fachkundliche Bearbeitung finden. 

Wie der Leser rasch beraerken wird, habe ich mich in dicsnn 
Bande vielfach nicht darauf beschr&nkt, die von uns gesamniellcn 
Daten einfach deskriptiv (ethnographisch) -wiederzugeben, sondcrn 
ich habe mich bemiiht, unter Heranziehung der einschlagtgen 
Literatur, mehr oder weniger, auch das vergleichendc und kultur- 
geschichtliche Moment mit zur Geltung kommen zu lassen. Dafi in 
dieser Hinsicht keine Vollstftndigkeit angcstrebt wurde, wird man 
verstehen. Bei der Fillle des Stoffes, der Vielfalt und Kompliziert- 
heit der Probleme namentlich in Indien, hatte ich dafiir natiirlich 
eine ungleich Iftngere Frist bendtigt, als sie mir zur Verfugung 
stand. Immerhin glaube ich auf die genannte Art und Weise dem 
ethnologischen Gedanken und damit dem eigentlichen Ziel unserer 
Wissenschaft einigo nicht unbedeutende Dienste und Vorarbeiten X 

geleistet zu haben. Das um so mehr, weil ich stets bcstrebt war, 
die von mir im Einzelfalle versuchte Interpretation als solche klar 
zu kennzcichnen, so dafi also der aufmerksame Leser stets in der 
Lage i8t, sofort zu scheiden zwischen Fund und Deutung. 

Schon zur Zeit meines Verweilens und Arbeitens in Zentral- 
indien hatte ich die Uberzeugung gewonnen, dafi wir es hier zum 
Teil mit Altst&mmen zu tun haben, die nicht nur als voraustro- 
asiatisch und vordravidisch, sondern auch in sich selbst wieder als > 

verschiedenartig und verschiedenaltrig zu betrachten sind. Es ge- 
reicht mir nicht zur geringen Genugtuung, dafi die eingahenden 
Forschungen, die ab 1940 mein letzter Vorkriegsassistent Dr. Cim. 
von FOrer-Haimendorf (jetzt Professor fiir Vblkerkunde an der 
Universitat in Hyderabad im Dekkan) unter den Priraitivstammen 
der Chenchu, Reddi usw. durchfiihren konnte, das gleiche Ergebnis 
gezeitigt haben. FOrer betont in diesem Sinne (The Reddis of 
Bison Hills, London 1945, S. IX f), dafi er nicht in Assam (wo er 
bekanntlich ebenfalls erfolgreichen Untersuchungen hat obliegen 
kdnnen) auf das eigentlich filtere Indien gestofien sei, 9ondern 
diese Mdglichkeit sich ihm erst in Zentral-Indien und im Dekkan 
erschlossen habe. "For there, in small tribes of poor and drab 
culture, survive the last remnants of populations that formed a broad 
substratum of India’s racial structure and influenced in no small 
way the cultural atmosphere of ancient times." So darf wohl gesagt 
werden, dafi mit der systematischen Durchforschung dieser Stamme 


ein neues und besonders wichtigea Kapitel indischer Ethnologie und 
Kulturgeschichte in Angriff genommen werden konnte. Wie ich mit 
der Moglichkeit rcchne, dafi auch die Bhii von Haus aus in dieses 
altcre, voraustroasiatische und vordravidisclie, Indien hineingehdren, 
wird man im Verlaufe der Darlegungen sehen. Man wird aber auch 
wciter sehen, dafi ich diese Spezialfrage noc.h nicht fur endgultig 
bereinigt und geklfirt halte. 

Dali forlan die vorliegende Serie wieder unter ihrem urspriing- 
lichen Titel „Wiener Beitrage zur Kulturgeschichte und Linguistik'* 
und nicht als „Koloniale Volkerkunde“ (so hatte Professor Dr. H. 
Baumann im Jahre 1944 den Haupttitel umgeprfi,gt!) weiter erscheint, 
bedarf gewiB nur der einfachen ErwKhnung, aber keiner naheren 
Begriindung. 

Herrn Dozenten Dr. Josef Haekel schulde ich fiir freundliches 
Mitlesen der Korrektur und Herrn Dr. Walter Graf fur die sorg- 
faltige Zusammenstellung des Registers aufrichtigen Dank. 

Wien, Ostern 1948. 

W. Koppers. 
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Wohngebiet und „Urheimat“ der Bhil. 

Klim a. 

Das Primitivvolk der Bhil lebt im Nordwesten von Zentral- 
Indien. Sein Wohngebiet erstreckt sich, wenn man jeweils die &uQer- 
stcn Endpunkte ins Auge failt, vom 73. bis 77. Grad ostl. Lange und 
vom 20. bis 22. Grad nbrdl. Breite. Das Verbreitungsgebiet gleiclit 
einem „unregelm&.flig geformten Dreieck, dessen Spitzc in den 
Aravalli-Bergen sich befindet, wShrend die Basis, roh gesprochen, 
mit der Siidost-Grenze des Khandesh-Distriktes iibereinstimmt". Fur 
die Siedlungsbezirke der Bhil sind also in erster Linie die drei 
Gebirge (West-)Satpura, (West-)Vindhya und Aravalli bestimmend. 
Diese erscheinen jedenfalls heute mehr oder weniger als die von 
ilinen gevrilhlten odcr ilmen aufgezwungenen Rtickzugsgebicte. 

Die westlichen Satpura werden im Norden von der Narbada, im 
Siiden von der Tapti abgegrenzt. Nach Wcsten schlieBen die wenig 
gesunden und schwer zugSnglichen Rajpipla Berge sich an. Taler 
und Hohen der West-Satpura gclten im allgemeinen als wenig ge- 
sund und sind daher auch nicht iiberall bewohnt. Im 17. Jahrhundert 
hausten hier noch wilde Elefanten. Die H&he der Berge bewegt sich 
urn die 700 bis 800 m herum, die grdBte Erhebung zeigt 1325 m. Vom 
Standpunkt der Bhilforschung aus ist die von den Geographen ge- 
machto Feststellung wichtig, daB nicht die Vindhya, sondern die 
Satpura die Grenzc Siidindiens nach Norden hin darstellen, dall also 
von hier aus der Dekkan offen liegt. Eine Riegelstellung zwisclien 
Nord und Slid komrnt im Gegensatz dazu vielmelir den Vindhya zu. 

Diese nitmlich, d. h. ihre westlichen Auslaufer, befinden sich den 
West-Satpura gegeniiber auf der Nordseite der Narbada. Die Vindhya 
bilden aber „kein wirkliches Gebirge, sondern nur die vielfacli ge- 
gliederte und tief zerrissene Stufe, die aufs Hochland der Malwa 
flihrt. Das Narbadatal liegt am Rand in 200 bis 300 m Hohe, die 
Pulte oben in 600 bis 800 m. Der von leicht zu befestigendeu Spornen 
flankierto Steilanstieg und das dichte Waldkleid machen aus den 
Vindhya trotz der bescheidenen Hbhcn einen sperrenden und tren- 
nenden Raum von durchschnittlich etwa 25 km Breite. In seinem 
ganzen Verlauf haben sich primitive Volksst&mme erhalten; im brei- 
teren, tiefer zerschluchteten Westen (Ali Rajpur, Jhabua) bilden die 
Bhil auch sprachlich noch uber 80% der Bevolkerung. Das sind die 
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rttckstiindigsten Gebiete.“ Soweit die Ausfiihrungen des Geographen 
N. Krebs •)• Es bedeutet demnach eine gute Fligung, daG wir unserc 
Bhil-Forschungen in erster Linie auf dem Boden des gcnannten 
Eingeborenenstaates Jhabua entfalten konnten. Es ist abcr dem von 
Krebs Gesagten noch hinzuzufttgen, dafi die Verh&ltnisse auch nocli 
ganz iihnlich liegen in den Hugellandschaften, die von Jliabua und 
Ali Rajpur aus sich nord- und nordwestw&rts nach dem stidwest- 
lichen Rajputana (Kushalgarh. Banswara, Dungarpur) bin orstrek- 
kcn. Doch damit stehen wir auch schon an den Grenzen der Aravalli- 
berge. 

Die Aravalli-HOhen zeigen eine von Siidwcsten (Palanpur in 
Gujarat) nach Nordnordosten (Ajmer) gehende Erstreckung. Die 
Lfinge betriigt rund 200, die Breite 50 (englische) Meilen. Die griiBte 
HOhe (1315 ra) befindet sich in der N&he von Udaipur. Als Riick- 
zugsgebiet primitiver Volksstamme, vor allem der Bhil, erweist sich 
im besonderen der siidwestliche Teil, d. i. das sudwestliche Merwar. 

Ob und in wie weit die Bhil einmal mehr in den Ebenen w r ohn- 
ten, kann rait Sicherheit nicht entschieden werden, es ist das aber 
wohl wahrseheinlich. DaB sie im Laufe der Zeit stets mehr gezwun- 
gen wurden, sich tiefer in die unwirtlichen Gebirgsregionen zurtlck- 
zuziehen und sich mit dem zu begniigen, was ihre Bedriinger, die 
Vertreter hbherer Kultur und Wirtschaft, ihnen iibrig lieBen, unter- 
liegt keinem Zweifel. Aus der Analyse ihrer Kultur ergibt sich mit 
hinreichender Sicherheit, dafi die Bhil von Haus eher Jtiger, Fischer 
und Pflanzensammler waren. Das Anwachsen der Volkszahl und die 
Zusammendrangung auf engen Raum ftihrten notwendigerweise 
dazu, mehr oder weniger auch einen primitiven Ackerbau zu pflegen. 
Dieser zeigte, stellenweise bis in die Neuzeit hinein, die Form der 
Brand- oder Rodungswirtschaft. Hinsichtlich der Viehzucht sind die 
Bhil namentlich den Gujar stark verpflichtet, den Gujar, denen sie 
ja auch ihre Sprache, die eine Dialektvariante des indo-arischen 
Gujarati darstellt, zu verdanken haben. 

Fragen wir nun nach der mutmaBlichen „Urheimat“ der Bhil, 
so deuten die Gesamtverhhltnisse in erster Linie auf die Aravalli- 
berge und auf die westlichen Vindhva. Die westlichen Satpura haben 
in diesem Sinne wahrseheinlich auszuscheiden. Dieses Gebiet ist 
ungesund und auch heute noch vielfach unbewohnt. Die dort woh- 
nenden Bhil entschuldigen den starken Daru-(Alkohol-)genufl, dem 
sie huldigen, mit dem Hinweis darauf, dafi sie so den Attacken des 
Fiebers wie auch anderen Krankheiten wirksamer zu begegnen in 
der Lage whren. So ist wohl damit zu rechnen, dafi die Bhil in 
frttheren Zeiten, wo mehr Raum zur Verfiigung stand, diesen un- 


‘) N. Krebs, Vorderindien und Ceylon. Stuttgart 1939, S. 240. 
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freundlichen und wenig einladenden Bezirken ausgewichcn sind oder 
sie (viellcicht?) den Angehorigen von noch tiefer stehenden und 
noch einfacher organisierten Altstfimmen iiberlieflen. Die irgendwie 
greifbare, Ietzte „Urheimat“ der Bhil wUre demnach in den Bereiehcn 
der westlichcn Vindhya und der Aravalli-Hdhen zu selien. 

Namentlich ala Ackerbauer und Viehztichter sind die Bhil, iihn- 
lich wie alle Pfleger der Landwirtschaft in Indien, nicht nur vora 
Boden, sondern vor allem auch von den klimatischcn Verhaltnissen 
abhangig. An der bekannten Dreiteilung der Jahrcszeiten in Indien 
nehmen natiirlich auch die Bhil teil. Die trocken-kiihle Winterzeit 
geht von November bis Februar, die tTOcken-heifie Zeit von Mfirz bis 
Mai (Juni), die feucht-heifie Zeit von Juni bis Oktober (November). 
Fur das Gedeihen von Landwirtschaft und Viehzucht ist der Monsun 
von ganz ausschlaggebender Bedeutung, Krebs kennzeichnet in 
dieser Hinsicht als gefahrdete Zone das ganze Innere des Dekkan, 
Zentral-Indien, Gujarat, Rajputana, United Provinces, Pan jab und 
Indusland. Das ist „die gefahrdete Zone, die in guten Jahren ihre 
BevQlkerung zu ern&hren vermag, in schlechten Jahren aber trotz 
aller Brunnen und Stauanlagen versagt“. Man sieht sofort, daB die 
Wohngebiete der Bhil den kritischen Bercichen angehdren. Es ist 
dazu nur noch weiter zu beachten, dafi sie von vom herein die am 
wenigsten fruchtbarcn sind (der besseren Boden haben sich so gut 
wie iiberall die Angehdrigen der hinduistischen Ackerbaukasten be- 
machtigt), und dafi bei den Bhil von „Brunnen und Stauanlagen" im 
allgemeinen keine Rede sein kann. Ein Versagen des Monsum wirkt 
sich daher bei den Bhil besonders rasch imd verh&ngnisvoll aus. 

Geschichte der Bhil-Forschung. 

X)ber der Bhil-Forschung hat in der Vergangenheit kein guter 
Stern geleuchtet. Dafi dem wirklch so ist, wird durch nichts besser 
bezeugt als durch die Tatsache, dafi dieser etwa 1 % Millionen zfih- 
lende Stamm bis in die Gegenwart hinein eigentlich nie eine mono- 
graphische Behandlung erfahren hat. Eine systematise!! und fach- 
gemafi durchgefiihrte Untersuchung hat die iUtere Forschung diesen 
„Dschungelfritzen“, wie sie sich selbst gerne nennen, nicht zuteil 
werden lassen. So wurden nur mehr gelegentliche Beobachtungen 
gemacht und verdffentlicht Dafi sie in Bezug auf ihren Wert recht 
verschieden sind, ist begreiflich. Es gentigt, wenn wir hier den wich- 
tigeren dieser Zeugnisse einige Aufmerksamkeit schenken. Dafi wir 
dabei gleichzeitig in die Problematik, die das Bhilvolk flir die Volker- 
forschung im allgemeinen und ftlr die Indienforschung im besonderen 
darbietet, etwas nfiher eingefvihrt werden, kann gewifi nur ntltzlich 
und fdrderlich sein. 


1 * 
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Dali die Bhil zu den „in den in Blattern gekleidoten“ Eingeborenen 
des Ptolemaus ( <I>vMitcu — Paniasavara im Sanskrit) gehorten, ist 
mbglich, aber nicht bewiesen. Dasselbe gilt inbezug auf die Pulinda 2 3 * 5 ) 
der Slteren Sanskrit-Litcratur, gar nicht zu reden von dcr brahma- 
nischen Konstruktion der A 'isdda, die namlich der Verbindung eines 
Brahmancn mit einer 5«rfro-Frau entstammcn sollcn. 

Soweit die neuzeitliclie Literatur in Betracht kommt, ist es, so¬ 
weit ich sehe, James Tod 3 ) der als crster die Bhil erwiihnt. Sie 
kommen bci ihm zuuachst nicht gut weg. Tod fafit die westlich und 
nordwcstlich von den Bhil wohnenden Koli 4 ) mit jenen zusammen 

und sagt von ihnen: “. [they] may be ranked with the most 

degraded portion of the human species-little superior to the brute, 

of their own forests”. J. Tod war ein guter Kenner und groher 
Freund der Rajputen, unter denen er von 1804 bis 1822 als engli- 
scher Beamier lebte und wirkte. Die Frage ist, ob aus ihm in diesem 
Falle nicht mehr das XJrteil der Herrenrasse der Rajputen spricht 8 ). 

In einem 1839 erschienenen Werke kommt J. Tod 6 ) abermals, 
und zwar dieses Mai etwas eingehender, auf die Bhil zu eprechcn. 
Er hat unterdessen offenkundig eine bessere Kenntnis von ihren 
Eigenarten gewinnen konnen, und so wird er ihnen mehr gerecht. 
Er lobt im Besonderen ihr Stehen zu dem gegebenen Wort. “If a 
Bhil pledges protection, he will sacrifice his life to redeem his 
word” 7 ). 

Eine altere und zugleich etwas eingehendere Aullerung iiber die 
Bhil verdanken wir meines Wissens John Malcolm 8 ). Malcolm, 


2 ) W. Crooke, Bhils, Encyclopaedia of Religion and Ethics (ERE), 
II, 554. Edinburgh 1909. 

3 ) The Annuals and Antiquities of Rajasthan, or the Central and 
Western Rajpoot States of India. (Die Bcobachtungen stammen aus den 
Jahren 1804—1822.) Edited by Ambika Charan Ukil. Vol. II, S. 1153, 
Calcutta 1903. 

<) Dafl das R&tsel der Koli bis heute eigentlich ungeldst ist, habe ich 
gezeigt in meinem Artikel "The Kolis in Rorth-West Central India" (Ethnos, 
1943, 1—18). 

8 ) Tod war, wie R. Heber (Reise durch die oberen Provinzen von 
Vorderindien von Calcutta bis Bombay, 1824—1825, II, S. 309 f., Weimar 
1832) berichtet, in Verdacht gekommen, sich von den einheiinischen FUrsten, 
mit denen er gut stand, bestechen zu lassen. Die t/berwachung die ihm 
darauihin zuteil geworden sei, habe er mit seincm Rticktritt beantwortet. 
Jetzt (1S24—25) sei man davon tiberzeugt, daG der Verdacht ebenso unbe- 
griindet wie unberechtigt gewesen war. 

e ) Travels in Western India. London 1839. 

7 ) A. a. O., S. 35. 

8 ) A Memoir of Central India including Malwa, and adjoining Pro¬ 
vinces. I, II. London 1823. 
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dor seine Beobachtungen im Jahrc 1823 veroffentlichte, hatte offen- 
kundig dio Bhil von Jhabua und Nachbarschaft naher kennen ge- 
lernt. Scincn Mitteilungen gebiihrt daher unser besonderes Inter- 
esse. Diese Gebiete rechnen, wie Malcolm zutreffcnd beraerkt, wold 
zu Malwa, sind abcr dem eigentlichen Malwa gegeniibcr als unfrucht- 
bar zu bezeichncn. Wie heute, so wurden sie auch damals vorzugs- 
weise von Bhil bewohnt. Ihr Kerngebiet findet sich einigerma&en 
eingekeilt zwischen Malwa, Nimar und Gujarat 6 ). Jhabua liegt also 
so ziemlich in der Milte dieses Kerngebietes der Bhil. Als auf der 
Grenzscheide zwischen dem Territorium von Malwa und Gujarat lie- 
gend, wird ubrigens die Stadt Dohad betrachtet; Dohad = Do-hud, 
was “two frontiers” (Grenze zweier Gebiete) bedeutet I0 ). Malcolm 
mbchte in den Bhil eine “emigration from Joudpoor and Odeypoor” 
sehen, ihre „Ur)ieimat“ also in den Aravalli-Bergen suchen. Die 
letzte Abdr&ngung der Bhil zum Sxiden sei auf das Vorrilcken der 
Mohammedaner zuriickzufiihren. Diese namlieh bedr&ngten die 
Kajputen, welche ihrerseits die Bhil vor sich her trieben M ). 

Einzigartigkeit und Alterttimlichkeit der Bhil als Volk und Rasse 
hat Malcolm bereits mit auffallender Klarheit erkannt. “Bheels, 
though in distinct classes (Iandschaftlich verschiedene Gruppen) are 
still one people” 12 ). “The Bheels are quite a distinct race from any 
other Indian tribe, yet few among the latter have higher pretensions 
to antiquity” “). Physisch-anthropologisch stellen die Bhil, wie 
Malcolm meint, wohl nicht viel vor, aber trotzdem sind sie ttichtig in 
bezug auf be3timmte kbrperliche Leistungen. 

Dem Charakter der Bhil gewinnt Malcolm manche gute Seiten 
ab. So betont er, dafi sie keineswegs blutriinstig seien, “to take the 
life of each other coolly, is revolting to their usages” 14 ). Ein be¬ 
sonderes Kompliment widmet Malcolm den Bhil-Frauen. “The Bheel 
women have much influence in the society .... and when prisoners 
are taken, their principal hope of life is in the known humanity of 
the women” 15 ). Die Bhil sind Licbhaber des Dam, was vielfach 
Streitigkeiten im Gefolge hat 1# ). Der Panch (der Rat der Dorf- 
hltesten) funktioniert gut, er verhangt aber keine Todesstrafe 17 ). 


•) A. a. 0., I, S. 516. 
w) A. a. 0., II, S. 490. 

») A. a. 0., I, S. 519 ff. 
u) A. a. 0., I, S. 181. 

*») A. a. 0., I, 517. 

H) A. a. 0., I, 577. 
w) A. a. 0., I, 180. 

io) A. a. 0., I, ISO. Daru, indischer Schnaps, der durch Brennen aus 
den Bltiten des Mahuwa-Bauraea (hassia lalifolia) gewonnen wird (S. 805 ff.). 
it) A. a. 0., I, 577. 
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Selbst der Frage, ob die in abgelegeneren Gebieten wohnenden 
Bhil noch iiber ein eigenes Idiom verftigten, hat Malcolm seine Auf- 
raerksamkeit zugewendet. “An intelligent Bhill assured me, that some 
of the Satpura Bhills had a language peculiar to themselves, but 
I have doubts of the fact It is, however, a subject that merits 
enquiry” 18 ). Dafi Malcolms Zweifel berechtigt waren, konnte die 
spiiter, um 1850 herum, an Ort und Stelle durchgefiihrte Forscliung 
des Lieutenant C. P. Rigby 1 ®) bestatigen. Und als wir im Novem¬ 
ber 1939 in Nandurbar (West-Khandesh) weilten, wo fiinf Bhil un- 
sere Interpreten waren, kam auch Jungblut rasch zum gleichen 
Ergebnis. Die Sprache ist ebenfalls dort im Grunde die allgemeine 
.bhilische, eine Dialektvariante des Gujarati. 

Wie Malcolm zur Aufstellung gekommen ist, dafi die Bhil allge- 
mein zum Unterschiede von den Hindu, ihre Toten nicht verbrennen, 
sondern begraben*°), entzieht sich meiner Kenntnis. Es ist namlich 
schwer vorstellbar, dafi die Bhil erst nach seiner Zeit so allgemein 
zur Verbrennungspraxis tibergegangen sein sollten, wie sie ihnen 
heute eigentiimlich ist. Dafi aber die Bhil ursprtlnglich die Erd- 
bestattung ttbten, ist, wie wir noch sehen werden, eine wohl begriin- 
dete Auffassung. 

Ein guter Bhil-Beobachter ist auch Reginald Heber gewcsen. 
Dieser anglikanische Missionsleiter lernte auf der Reise, welche er 
1824—1825 von Calcutta nach Bombay durchftilirte, die Bhil kenncn, 
die zwischen Ajmer und Neemuch, und in den Gebieten von Dun gar- 
pur, Partabgarh, Banswara und Dohad wohnen’ Physis und Aus- 
sehen der zwischen Ajmer und Neemuch gesichteten Bhil beschreibt 
Heber wie folgt: Schmfichtig, sehr dunkelfarbig, von mittlerer 
Grofie, „deren Leihesbeschaffenheit mehr auf Ausdauer und Ge- 
wandtheit, als auf grofie Muskelkraft hindeutete. Sie waren kahl- 
kopfig (vielleicht anlafilich einer Totenfeier kurz geschoren?) und 
ganz nackt, und trugen nur einen schmalen Gtirtel von grobem Tuch 
um die Hiifte, in welchem sie ihr Messer fUhrten“ ll ). Im allgemeinen 
konstatierte Heber bei den Bhil eine grofie Armut, wie er sie sonst 
kaum gefunden hatte * 2 ). Unseren Ausdruck: „den Hunger stillen" 


l8 ) John Malcolm, Essay on the Bhills (Malcolm schreibt hier 
Bhills, frtiher schrieb er Bheels). Transactions of the Royal As. Soc. of 
Groat Britain and Ireland. I, 65—91. London 1827. Siehe S. 81. 

18 ) On the Satpura Mountains. Transactions Bombay Geogr. Soc., 1850, 
69—98. Siche S. 83. 

M ) (Anmerkung 18), S. 86. 

**) R. Heber (Anmerkung 5), II, S. 320. 

») A. a. 0., 8. 359. 
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gebcn die Bhil mit „den Bauch fallen" wieder 53 ). Zum letztercn 
vr&re zu bemerken, daB sie das auch heute noch genau so tun. 

Was den Charakter der Bhil anbetrifft, so kommen sie auch bei 
Heber eigentlich nicht schlecht wcg. Er nennt sic wohl diebisch 
und wild 24 ) und raeint, daB sie in Kriegszeiten schon cine rcchte 
Gcifiel darstellen konnten 25 ). Aber anderseits horte Heber von den 
englischen Offizieren, daft sic die Bhil charakterlich holier ein- 
sch&tzten als z. B. die Rajputcn. So kiinne man sich bei den Bhil 
raehr auf ein gegebenes Wort verlassen, ihr Charakter sei offener, 
dazu ihre ganze geistige Art lebhafter. Auch behandeln die Bhil ihre 
Frauen besser, und dicse verfligen liber einen entsprechenden Ein- 
fluB 16 ). Sir John Malcolm hatte bereits damals und zwar weiter 
siidlich, ein Corps von Bhil-Soldaten ausgebildet, und zeigte sich mit 
den Erfolgen wohl zufrieden 27 ). 1m iibrigen kbnnten die Englander 
nicht viel ftir die Bhil tun. Es wirkten dem die Herrseher der Ein- 
geborenenstaaten, in welchen die Bhil leben, zu sehr entgegen* H ). 
Dafi sich in dieser Hinsicht auch spiiter nicht allzuviel geandert 
hat, mtissen wir lcider bestiitigen. 

Von den Bhil der Akrani-Bcrge (West-Khandesh) hat Lieutenant 
C. P. Rigby im Jahre 1850 beachtcnswerte Mitteilungen vcrbffent- 
licht. Rigby unterscheidet hier drei Bhil-Gruppen: Pauria, Wur- 
jalee und Bheels. Diese Bhil stehen wie Rigby hervorhebt, moralisch 
hoher als die in den Ebenen wohnenden Hindu 1 *). Die jungen 
Leute sind, zumal bei den Paurias, frei in der Wahl des Ehe> 
partners 30 ). Selbst die einfache Fornikation eines unverheirateten 
Paares wird mit einer klcinen Strafe geahndet 31 ). In religidser 
Hinsicht kennen diese Bhil einen hochsten Schopfer, den sie 
Bhagwan 32 ) nennen. So ist, soweit ersichtlich, Rigby der erste 
gewesen, der BhagwSn als den hdchsten Gott der Bhil erkannte und 
davon bereits vor ungef&hr 100 Jahren Mitteilung maclite* 3 ). 

Die erste wirklich eingehendere und verhaltnismiillig systema- 
tisch abgefafite Bhil-Beschreibung verdanken wir dem englischen 


») A. a. 0., S. 360. 

**) A. a. O., S. 348. 

*5) A. a. 0., S. 320. 

*») A. a. 0., S. 318. 

«) A. a. O., S. 349. 

28 ) A. a. 0., S. 350. 

28) (Amnerkung 19), S. 74. 

») A. a. 0., S. 76. 
at) A. a. 0., S. 77. 

a*) A. a. CL S. 91. ^ _ 

aa) Vergleiche Koppers, Bhapuain, the supreme deity of the Bhils. 
Anthropos. XXXV—XXXVI, 1940—1941, 264—325. Siehe S. 301. 


WlLHEI.M KOPPKRS. 



Karte 2. Einheimischer Staat Jhabua. 
(Nach Koppers, Geheimnisse des Dschungels.) 
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Milit&rarzt T. H. Hendly 34 ). Da sie von den Bhil des Mewnr- 
Gebietes in Siid-Rajputana nusgeht, muB allerdings vor einer Ver- 
allgemcinerung gewarnt werden; denn dies© Bhil gehOren zu den 
„reinen“ Bhil; sie sind also, wie es auch unsere Forschungen erneut 
gezcigt haben, vom Hinduismus starker beeinfluflt. Von den zahl- 
reichen Einzelheiten, die in Hendley’s Abhandlung zu finden sind, 
kann hier nur eine beschrankte Anzahl beriicksichtigt warden. 

Die Bhil sind, nach Hendley, nicht typische Schlangen- 
verohrer M ). Die alten Manner werden bei ihnen respektiert 3a ). Der 
nhher beschriebene und bildlich wiedcrgegebene Bogen ist der so- 
genannt© Natki -Bogen **) (der Bogen, bei dera ein Ende des Bogen- 
stabes durch eine abgesetzte Spitze charakterisiert ist). Diese Bogen- 
form ist typisch fur den nOrdlichen Teil des Bhil-Gebietes, eine 
Feststellung, mit der unsere eigenen Forschungen vollstiindig iiber- 
einstimmen. Ferner hebt der Autor die den Bhil eigentiimliche Streu- 
siedlung 88 ) hervor. Es fehlt also das nach auBen hin abgeschlos- 
sen© Dorf. Die Streu- oder Einzelsicdlung entspricht dem individuali- 
stischen Charakter der Bhil. Wir gchen kaum fehl, wenn wir in 
derselben den Rest oder das Anzeichen einer urspriinglich jttgeri- 
schen Wirtschaftsform erblicken. Der sp&ter tibernommene oder 
jedenfalls spatcr starker entwickelte Ackerbau hat an dieser offen- 
bar ticf eingewurzelten Wohnweisc nichts mehr andern kdnnen, 
obwohl sich das vom dkonomischen Standpunkte gewifl empfohlen 
hfitte. Als haupts&chliches Nahrungsmittel seiner Bhil bezeiclmet 
Hendley den Mais M ). Im wciteren schildert er sie als “skilful 
hunters”, “clever fishmen” und “excellent woodmen” 40 ). Von den 
Rajputen werden sie wie “wild beasts” betrachtet und behandelt 4! ). 

Hendley diirfte auch der erste gewesen sein, der Bhil gemcs- 
sen hat und ein ziemlich eingehendes Bild von ihrer Physis ent- 
wirft 42 ). Schliefilich l&Bt er noch ein Wbrterverzeichnis 4S ) und 
einige Bhil-Gesange **) folgen. 

84 ) An account of the MaiwSr (=: Mewftr) Bhils. Journal of the A*». 
Soc. of Bengal. XLIV, Part I, 347—388. Calcutta 1875. — Hendley war 
Medical Officer des Mewar Bhil Corps (E. Barnes, The Bhils of Western 
India. Journal of the Soc. of Arts, LV, 1906—1907, 324—338, siehe S. 839). 

“) Hendley, a. a. 0., S. 351. 

«) A. a. 0., S. 353. 

* 7 ) A. a. 0., S. 354. Dartiber n&heres weiter unten (S. 83). 

“) A. a. 0., S. 356. 

») A. a. 0., S. 357. 

«) A. a. 0., S. 357 f. 

«) A. a. 0., S. 358. 

«) A. a. 0., S. 366 ff. 

«) A. a. 0., S. 371—375. 

“) A. a. 0., S. 376 ft 
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In dem im Jahre 1879 verfjffentlichten Bande des “The Rajputana 
Gazetteer” 45 ) finden die im siidlichen Rajputana wolmenden Bhil 
mehrfach Erwiihnung. Wer der Autor ist, wird nicht nngegeben. 
Aus den Darlegungen verdiencn folgende besonders erw&hnt zu 
werden. “The only tribe in Rajputana that may be termed 
aboriginal is that of the Bliils” 4fl ). Die Bhil iiben noch vielfach den 
Rodungsbau 47 ). Eigenttimlich ist ihnen die Streusiedlung 48 ). Die 
Bhil-Witwe kann wieder heiraten, vielfach wird sie vom jtingeren 
Bruder ihres verstorbenen Mannes iibernommen (Leviratsehe) 49 ). 
DaB die Bhil ihre zu ehrenden Verstorbenen hoch zu Roll und in 
fast heldischer Ausstattung auf den Totendenkmiilern zur Darstel- 
lung bringen, hat auch das ehrliche Erstaunen des hier in Frage 
stehenden Autors geweckt 5 *). Die Bhil sind von Haus aus keine 
Pferde-Leute. In einer eigenen Abhandlung habe ich gezeigt, wie die 
Bhil in dieser Hinsicht von ihren ndrdlichen Nachbarn, den Rajpu- 
ten, Gujar usw. becinflufit worden sind 51 ). 

Viele und brauchbare Mitteilungen iiber die Bhil verdanken wir 
James M. Campbell 63 ). Die beliebte einfache Gleichsetzung von 
Bhil und Ni?dda lehnt Campbell mit Recht ab M ). Der Autor weill 
auch von ehemaligen bienenkorbartigen Hiitten bei den Bhil zu be- 
richten. Leider gibt er nicht an, worauf sich diese seine Angabe 
stiitzt. Die Bienenkorbhiitte scliwirrt auch sonst, wenn auch nur 
vereinzelt, in der Bhil-Literatur herum. Wir selbst sind nirgendwo 
darauf gestoBen. Die Angelegenheit bedarf aber noch einer eigenen 
Uberpriifung * 4 ). 


«) Vol. I, Calcutta 1879. 

«) A. a. 0., S. 75. 

") A. a. 0., S. 99, 109, 273. 

«) A. a. 0., S. 75, 101. 

«•) A. a. 0., S. 120. 

») A. a. 0., S. 122. 

51 ) Koppers, Monuments to the Dead of the Bhils ... Annali Latera- 
nensi, VI, 1942, 117—206. 

5S ) Gazetteer of the Bombay Presidency. Vol. XII. Khandesh. 
Bombay 1880. 

“) A. a. 0., S. 80. 

54 ) Siehe Campbell, A. a. 0., S. 84. Nach H. Goetz (Bilderatlas zur 
Rulturgeschichte Indiens in der Groll-Moghul-Zeit. Berlin 11:80, S. 51. Ver- 
gleicho Tafel 40.108) kennt die Malerei der GroJS-Moghul-Zeit bienenkorb- 
fbrraige Stroh- und Laubhtitten, die zwar von 6ivaitischen und vi^iuitisclien 
Asketen wie auch von muslemischen Sufis gebraucht, im librigen auf die 
Bhil zurtlckgeftihrt werden. Siehe auch Kathol Missionen, XXXXV, 1916—17, 
S. 148, wo eine Bienenkorbhiitte abgebildet ist. Gehdrt diese deu Bhil oder 
den primitiven Kathkari (Bombay Presidency) an? Das Problem der Bienen¬ 
korbhiitte bei den Bhil ist durch ihre Feststellung auch bei den Chcnchu 
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Angehbrige des gleichen Clans dUrfen bci den Bhil nichl mit- 
einander heiraten, es gilt also die Clan-Exogamie. Verboten ist 
ouch die Vetter-Cousinen-Ehe, Geschwisterkinder dilrfen mithin 
einander nicht heiraten 55 ). An beidcn Stellen, beim Haus der Braut 
und des Br&uligams, wird cine Heiratshiitte ( Mandap ) errichtet 85 ). 
Man findet bci den Bhil ncben der Verbrennung stellcnweise noch 
die Erdbestattung ”). 

Campbell siellt die Nahal (ein Primitiwolk, das besonders im 
Staate Berar in enger Symbiose mit den austroasiatischen Korku 
zusammenlebt) nahe zu den Bhil. Die Nahal sind nach ihm “the 
most savage of the Bhils” 58 ). Diese Zusammenstellung von Bhil 
und Nahal, wie Campbell sie zum ersten Mai ausspricht, scheint 
keineswegs vbllig abwegig zu sein. Abcr unterdessen ist das Nahal- 
problem gewissermaflen gewachsen, es ist viel komplizierter, als man 
friiher alinte oder aucli nur ahnen konnte 59 ). 

Im “Census of India” (1881) hat Gajanan Krishna Bhatava- 
dekau *°) einige Bemerkungen zu den Eingeborenen Indiens, wie 
Bhil usw., gemacht, die hier eine kurze Beriicksichtigung verdiencn. 
Wenn im Census von 1872 z. B. noch die Bhil als Hindu figurierten, 
so sei das jetzt ge&ndert worden, und zwar mit Recht; denn trotz 
mancher Becinflussung trenne doch vieles die Primitivstamme von 
den Hindu 8, )> So fehle denn aucli bei den Veranstaliungen der in 
den Bergen wohnendcn Eingeborenen im allgemeinen der Brah- 
mane 62 ), eine Tatsache, die wir librigens auch bei den Bhil des 
Jhabua-Staates bestatigt fanden. Ihre Religion sei, so erklftrt der 
Autor zusammenfassend, vom Hinduismus in der Tat verschieden ). 
Das stimmt; aber nicht nur in dem Sinne, wie es der Autor meint. 
Wir kommen auf die hier angeschnittene Frage zuriick. 


(FUrer-Haimendorf, The Chenchus, London 1913, S. 48 ff.) in ein neues 
Stadium getretcn. Siehe weiter untcn (S. 20, 38), wo von der rassischen Vcr- 
wandtschaft der Chenchu mit den Bhil die Rede ist. 

m) Campbell, A. a. 0., S. 88. 

a. a. 0., S. 89. Dazu NSheres bei Roppers und JUNCBLUT, Betrothal 
Rites among the Bhil of North-Western Central India. Artibus Asiae, IX, 
1946, 5—33. 

»7) A. a. 0., 8. 91. 

«) A. a. 0., S. 94. 

66 ) In vorsichtiger und vorliiufiger Form ^habe ich dazu Stellung ge- 
nommen in „Internat. Archiv flir Ethnographie , XLI, 1942 S 149 f. 

«) Report of the Census of the Baroda Territories. 1881. Bombay 1383. 

«i) A. a. 0., S. 91. 

«) A. a. 0., S. 92. 

«) A. a. 0., S. 94. 
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Karte 3. Stid-Rajputana (nbrdliches Bhilgebiet). 
(Nach Koppers, Geheimnisse des Dschungels.) 
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Dem Jahre 1895 gehbrt dcr erstc Versuch einer Bhili-Grammatik 
an. Er ist dem Rev. Ciias. S. Thompson 04 ) zu danken. Das Ergcb- 
nis war: Das Blrili, als Dialektvariante des Gujarati, gehort in den 
Kreis der indo-arischen Sprachen. Zu 84% hiingt der Wortscliatz 
init dem Sanskrit zusnramen, 10% gelien auf das Arabische (und 
Persischc) zurtlck, wdhrend 6% unbestimmbaren Ursprungs sind “). 
Ira Jahr© 1818 kamen die Bhil “under the protection of the British”, 
und, obwohl nur mit Pfeil und Bogcn bewaffnet, “they liavo never 
been entirely conquered”* 6 ). 

Bei Behandlung dcr „Bogen und Pfeile der Watwa (PygmUen) 
vom Kiwu-See (in Ost-Afrika)“ hat F. von Luschan 07 ) des Ver- 
gleiches wegen einen Bogen der Bhil herangezogen. Wie die Ab- 
bildung zeigt, hat ihm ein Natki -Bogen (oben S. 9) als Vorlage 
gedient. Von Luschan hebt die ingcnidse Art der Befestigung der 
steifen Rotangsehne an den Enden des Bogenstabes kervor, vrie sio 
niclit nur don Watwa ara Kiwu-See, sondern auch den Bhil im nord- 
westlichen Zentralindien eigentumlich sei. Wie die eingcliende Un- 
tcrsuchung der Bogen der Pygmaen schon vor Jahren gezeigt hat, 
scheint dem Bogen mit der abgesetzten Spitze des Bogenstabes ein 
besonders hohes menschheitsgeschichtliches Alter zuzusprechen zu 
sein * 8 ). Der von Luschan erw&hnten Version, dafl billu (dravidisch 
Bogen) auch „kraushaarig“ bedeuten kbnne, bin ich bis jetzt nir- 
gendwo begegnet. Luschan gibt in dicsem Falle leider keine Quelle 


an. 


Ira “Census of India”, der 1901 erschiencn ist, kommen, so weit 
ich sche, die Bhil zum ersten Male auch in diesem Rahmen etwns 
eingehender zur Geltung. Der Hauptberichterstatter ist C. E. Luard. 
Dafi die Angchorigen der Primitivstiimme Indiens, und so auch 
unsere Bhil, auf einmal als „Animists“ 6 ») figurieren empfindet der 
Fachmann wie einen etwas verspfiteten Grufi von E. B. Tylor. Die 
Animists” werden dann durch mehrere Serien des Census mit fort- 
geschleppt, bis scblieBlich die Unzulftnglichkeit der Bezcichnung er- 
kannt und mit mehr Oder weniger Energie dagegen gckampft wird. 
Die Verlegenheit wird umso grofier, je mehr von Einzelnen crkannt 
wird, dah die Hindu, zu denen die „Animists“ im Gegensatz stehen 
sollen, der animistischen Vorstellungen vielfach besonders voll sind. 


« 4 ) Rudiments of the Bhil Language. Ahmedabad 1895. 

M) A. a. 0^ S. III. 

w) Zeitechrift fUr Ethnologic, XXXI, 1899, (634)—(6.J0L 

«) Siehe W. SciiMinT, Die Stellung der Pyrnfienvolker. Stuttgart 1910, 

S ' Census of India 1901. VIIL Berar, Part I. Report. By Ardaseu 
Dinskawji Chinot. Allahabad 1902, S. 140. 
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Im Census-Band „R&jputana“ (1902) behandelt A. D. Bannerman 
die Bhil, welche die siidlichen Gcbiete des Rajputenlandes, Mewar, 
Banswara, Dungarpur, Partabgarh und Sirchi, bewohnen. Von 
besonderem Interesse ist die Besiegelung mit Bhil-Blut, der 
manche Rajputen-Fiirsten bei Antritt ihrer Herrschaft sich untcr- 
ziehen. Mit dem Blut, das dem Daumen oder der groBen Zehe eines 
Bhil-Mannes entnommen wird, bezeichnet man die Stirn des Ftirsten. 
“The Rajputs state that this is a mark of Bhil allegiance, but it 



Karte 4. Barwani-Gebiet und West-Khandesh. 
(Nach Koppers, Geheimnisse des Dschungels.) 


seems to be a relic of Bhil power. The Bhils are tenacious of keeping 
up this right in spite of a superstition which many hold that, the 
man whose blood is used will die within the year" 70 ). 

Den von der Zivilisation nicht beriihrten, in abgelegenen Gebie- 
ten wohnenden Bhil stellt Bannerman in charakterlicher Hinsicht 
ein vorziigliches Zeugnis aus. Diese sind aufrichtig und liigen nicht, 
w&hrend die andern, die mit St&dten und grofieren Dorfern in 
Kontakt geraten, dieser Tugend bald verlustig gehen 71 ). 

7# ) Census of India 1901. XXV. Part I. Report. By A. D. Bannerman. 
Lucknow 1902, S. 142. 

«) A. a. 0., S. 144. 
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Wenige, aber darunter bemerkenswertc Daten veroffentlichte C. 
E. Luard iiber die Bhil, die das dem Central India Agency ange- 
.horige Territorium bewohnen. “As supreme Lord the Bhils have 
Bada Deo (or BhagwOn as they often call him, borrowing a Hindu 
term). He is said to have no wife or child and rules all the 
world" 72 ). Auf den Namen Bada Deo, was „GroHo Gottheit“ bc- 
deutet, ftir den hiJchsten Herrn, sind wir bei den Bhil nicht gestoflen, 
aber um so mehr auf die gleiche Hochgottgestalt, als dcren geliiu- 
figster Name Bhagwan 75 ) zu gelten hat 

Zur dialeklischen Aufgliederung des Bhili brachte Jamshed.ii 
ARDE snm Dalal eine kurze Notiz. Allein auf dem Territorium des 
Baroda-Staates weist die Bhil-Sprache elf Dialekte auf. Der Autor 
nennt davon die folgenden neun: Bhili oder Vasavi, Chodhri, 
Dhodia, Gamatadi, Konkani, Kotali (oder Kotwali), Mavchi, Naikadi. 
Vaivi 74 ). 

Aus dem Artikel, den E. Barnes im Jahre 1906—07 Uber die 
Bhil verOffentlicht hat wird nicht recht ersichtlich, ob der Verfas- 
sor personlich rait irgendeiner Gruppe in naherer BcrUhrung stand, 
odor ob seine Studie nur eine Kompilation darstellt. Das letztere 
kommt mir als das wahrscheinlichere vor, besonders dlirfte 
Hendley’s Artikel bei der im Ganzen nicht liblen Studie Pate ge- 
standen haben. Wenn Barnes das Gebiet des Jhabua-Staates prak- 
tisch als das Zentrum des Bhil-Volkes hinstcllt, so ist das richtig 78 ), 
und wir freuen uns, dall wir geradc dort unsere Bhil-Forschungen 
durchftihren konnten. Aber des Vergleiches und der grblleren Klar 
heit und Sicherheit wegen durften die tibrigen Hauptzentren des 
Stammes nicht tibersehen und vernachlfis9igt werden 78 ). 

Im Rahmen des “Linguistic Survey of India” (LSI) liefl G. A. 
Grierson w ) ira Jahre 1907 ‘The Bhil Languages” erscheinen, 
worauf wir weiter unten etwas nfiher eingehen mtissen. An dicser 
Stelle sei nur auf die Beispiel-Texte hingewiesen, in denen ein 
wertvoiles Material, zum grbflten Teil erstmalig, sich dargeboten 
findet. Dieses Material hat auch seine ethnogrnphische und religionB- 


w) Census of India 1901. XIX. Port I. Report. Central Indio. By C. E. 
Luard, Lucknow 1902, S. 73. 

7i ) Koppers,' jB/iaptodn (siehc Anruerkung 33). 

74 ) Census of India 1901 XVIII. Borodo. Part I. Report Bombay 1902, 

S. 361. 

E. Barnes (Anraerkung 34), S. 331. 

Koppers, Meine yOlkerkundliche Forschungsreise zu den Primitiv- 
atammen Zentral-Indiens, 1938—39. Internationales Archiv ftir Ethnographic. 
XLI, 1942, 141—152. Vgl. S. 142. 149. 

77 ) Linguistic Survey of India. IX, Part III. The Bhil Languages. 
Calcutta, 1907. 


16 


Wilhelm Koppers. 


wissenschaftliclie Bedeutung. In letztgenannter Hinsickt verdient die 
in der Spracke der Pavrya-Bhil (Taloda-Gebiet) wiedergegebene 
Konversation ein eigenes Interesse. Darin ist n&mlich mehrfach von 
B6gwan (= Bhagicdn) die Rede. In Bezug auf ihn heifit es unter 
anderem: “Man do not understand God’s doings”. Ferner: “You are 
right. But all care should be left to him who made us.“ 78 ). 

Wie aus Angaben von C. S. Venkatachar 7fl ) zu ersehcn ist, 
war C. E. Luard 1901, 1911, und 1921 mit den Census-Arbciten fin- 
das Central India Agency betraut. Das urn 1901 herum gesammelte 
Bhil-Material war ihm allem Anschein gemafi so stark angesckwol- 
len, daB es im Census nur zum kleineren Teil unterzubringcn war. 
lUm es nicht verkommen zu lassen, lieB er es in Form einer Mono¬ 
graphic) 80 ) im Jahre 1909 erscheinen. 

Luard hat mit dieser Monographie der Bhil-Forscliung einen 
bedcutenden Dienst erwiesen. Sie reprasentiert ohne Frage das Beste, 
das bis dahin unter dieser Riicksicht publiziert worden war. An- 
dererseits diirfen aber die Lttcken und Mangel nicht iibcrsehen wer- 
den, die auch dieser Zusammenstellung noch anhaften. So dankens- 
wert die Leistung ist, so bleibt doch nicht verborgen, dafi weder 
Luard und noch weniger seine Mitarbeiter Fachleute waren. Mit 
anerkennenswerter Ofienheit wird wiederholt darauf hingewiesen, 
dail die Arbeit des Ausfragens nicht nur mtihsam war, sondcrn dall 
sie auch oft nicht zu klaren und eindeutigen Resultaten ftihrte. 
Wir kommen aul Luard’s Arbeit zurtick. (S. 117 ff.) 

Im gleichen Jahre 1909 ist in der Encyclopaedia of Religion and 
Ethics (ERE) ein zusammenfassender Artikel liber die Bhil erschie- 
nen, der W. Crooke 81 ) zum Verfasser hat Wie die Ausftihrungen 
zeigen, hat Crooke die damals bereits existierende Bhil-Literatur 
hinreichend gut gekannt Soweit ich sehe, hat W. Crooke es als 
erster flir notwendig empfunden, verschiedene Gruppen bei den Bhil 
bestimmter zu unterscheiden. Von gewissen in dem Bombay Presi¬ 
dency wohnhaften Bhil meldet W. Crooke eine Art zweiter Erd-Be- 
atattung, die wir nicht verifizieren konnten. Nattirlich kann sie doch 
irgendwo vorhanden sein, aber im Interesse der Sache wiiflte man 
geme mehr und Genaueres w ). 


«) A. a. 0., S. 82. 

7®) Census of India 1931. I. India. Part. III. Ethnographical. Part B 
(Edited by J. H. Hutton), S. 51. 

8°) C. E. Luard, The Jungle Tribes of Malwa (The Ethnographical 
Survey of the Central India Agency). Monograph No II. Compiled from 
information collected from various sources. Lucknow 1909. 

8i) ERE, II, 1909, 554—556. 

**) A. a. O., S. 556. Crooke verweist hier auf Bombay Census Report 
1901, I, 63, welche Stelle also zunichst einmal zu vergleichen w&re. Wie 
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Im Census-Bande “Bengal, Bihar and Orissa and Sikkim" 
nimmt L. S. S. O’Malley kurz Bezug auf die vor etva 150 Jahren 
nach Bengalen vcrschlagene kleine Bhil-Gruppe 83 ), dercn Sprache 
als das sogenannte Syalgiri bekannt und das etwas eingehender 
schon von G. A. Grierson 84 ) behandelt worden ist Nach Grierson 
zahlt die Gruppe 120, nach O’Malley 2S2 Kopfe. Ihr Wohnsilz be- 
findet sich im Midnaporc-Distrikt. 

Die Ubersicht, welche R. V. Russell iiber die Bhil gibt, ist nur 
von maBiger Bedeutung. Als Gesamtzahl der Bhil gibt der Verfas- 
ser iiber anderthalb Millionen an M ). Diese Zalil diirfte der Wirklich- 
keit nahe kommen. 

Im Census of India 1921 erlebt die Bhil-Forschung neue F8r- 
derungen. L. J. Sedgwick 8 *) Iehnt es ab, Leute wie die Bhil unter 
die Rubrik ,,Animists“ zu registrieren. Er plfidiert daftir, daB alles 
(die Dschungelst&mme eingeschlossen), was nicht christlich oder 
mohammedanisch sei, unter dem Stichwort „Hinduismus“ figurieren 
solle. Die Hauptgrilnde erbliekt er in der Tatsache, dafl diese Ein- 
geborenen, wobei er in erster Linie an die Bhil denkt, weitgehend die 
Hindugottheiten verehren, die Kastenordnung anerkennen und vor 
allem selbst als Hindu gelten wollen. Sedgwick findet einen eifrigen 
Befiirworter seiner These in Dr. Henoch Hedberg, der jahrelang im 
Zuammenhang mit der Svenska Allians-Missionen bei den Bhil des 
West-Khandesh t&tig gewesen ist. 

Man wird diesen Autoren geme zugeben. dafi von ihnen mit 
Recht auf die „Menge von animiscischer Magie" (Atharva Veda) 
und „auf ein Gutteil von Animismus“ hingewiesen wird, was alles 
auch im Hinduismus lebendig ist. In Bezug auf die Ftille von 
Animismus und Magie stehen die Hindu den Eingeborenen kaum 
nach, vielfach ist eher das Gegenteil der Fall. Insofern also wird 
man eine Subsumierung auch der Eingeborenen unter dem Begriff 
,.Hindu“ nicht beanstanden kdnncn. Abcr darait ist die Angelegen- 
heit doch noch nicht definitiv bereinigt. Was z. B. die Bhil in Bezug 
auf ihre religidsen Vorstellungen, trotz SuBerer Gemeinsamkeiten mit 
den Hindu, von diesen trennt, babe ich bereits an anderer Stelle 


es scheint, wird in ‘The Imperial Gazetteer of India" (VIII, 103, Oxford 
1908) auf dieselbe Quelle Bezug genommen. Dasselbe gilt filr P. J. Mead 
und Or. Laird Macfrecoh in Census of India 1911, VII Bombay. Part 1. 
Report. Bombay 1902, S. 23S. 

W) Census of India 1911. V. Part I. Report. Calcutta 1913, S. 391. 

«) (Anm. 77) S. 197—199. 

w) R. V. Russell, The Tribes and Castes of the Central Provinces 
of India. I—IV, London 1916. Siehe II, 278. 

*) Census of India. 1921. VIII, Part I. Bombay Presidency, Bombay 
1922, S. 67. 
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etwas naher zu zeigen versucht Diese Darlcgungen lassen, wie ich 
meine, erkennen, dafi die Keimzeichnung der Eingeborenen als 
„Animists“ viel mehr noch aus einem anderen, von jenen Autoren 
nicht gesehenen Grunde als unzureichcnd abgelehnt werden mull. Die 
Bhil (und iihnliches gilt fUr anderc Primitivst&mme Indiens) kon- 
nen im Lichtc unserer heutigen Erkenntnisse als Animisten (im 
TYLOR’schen Sinne) einfach nicht mehr gelteu, naclidem ein hin- 
reichend klarer und bestimmter alter Hochgottglaube bei ihnen sicher- 
gestellt wordcn ist, womit dann, verslfindlicherweise, ein relativ 
geringer Bestand an superstitiOscn und animistischen Dingcn einlier- 
zugehn pflegt 97 ). So bin ich ganz damit einverstanden, dafi bei der 
religiosen Klassifizierung der Eingeborenen der Terminus „Animials“ 
fallen gelassen wird, aber die Grunde, die mich so vorzugehen 
bcstimmen, scheinen mir tieferliegende und durchschlagendere als 
die der genannten Autoren zu sein. Immerhin ist und bleibt es ein 
Verdienst, dafi man anfing, gegen die so simple und schliefllicli so 
wenig oder nichts sagende Einteilung in Hindu und ..Animists" zu 
obstruieren. Aus gleichen oder verwandten Grtinden tun das bald 
darauf auch noch andere Census-Redaktoren, so Satyavratra 
Mukerjea 88 ), C. E. Luard“) und Yanaki Nath DAttA 0 ®). 

Im Herbst des Jahres 1923 besuchte Sarat Chandra Roy* 1 ) 
den nicht weit von Udaipur entfernt liegenden Jaisamand-See, auf 
dessen Inseln die sogenannten Kalia Bhil (das sind die Schwarzen 
Bhil) wohnen. Die RoY’sche Auffassung, dafi wir es hier mit einer 
altcn Sonderform der Bhil zu tun haben, lfifit sich, gemafi den Er- 
kundigungen, die wir in Udaipur einziehen konnten, wohl nicht 
halten. Das vor allem auch aus dem Grunde nicht, weil der See 
nachgewiesenermafien erst vor etwa 200 Jahren kiinstlich angelegt 
worden ist 

Der bereits genannte Enoch Hedberg hat uns liber die Bhil des 
West-Khandesh mehrere wertvolle Artikel geschenkt. Obwohl die 
Bl}il in Bezug auf ihre Kopfzahl unter den Primitivstammen Indiens 


w ) Hiei sei beispielsweise hingcwiesen auf das “remarkable lack of 
supersUioa”, das Crr. Von FDrer-Haimendorf bei seinen Chenchu hat 
feststellen kbnnen. (FCrer-Haimendort, The Chenchus, London 1943, 
S. 199.) 

M ) Census of India 1921. XVII. Part I. Baroda State. Bombay 1922, 
S. 133. 

*•) Census of India 1921. XVIII. Central India Agency. Report and 
Tables. Calcutta 1923, S. 24. 

*°) Census of India 1921. XX. Gwalior. Report and Tables. Gwalior 
1922, S. 24. 

91 ) The Black Bhila of Jaisamand Lake in Rajputana. In: “The Journal 
of the Bihar and Orissa Research Society.*’ Patna 1924, 1—17. 
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an drittcr Sielle (hinter Santal und Gond) stelien, fehlt es bis heuto 
an eincr Bhil-Monographie. Was von den Missionaren in schwedi- 
schcr und cnglischer Sprache iibcr die Bhil verdffentlicht wurde, 
kann nicht gentigen 02 ). Schade, dnfi Hedberg selbst 1 Angst nicht 
allcs, was er sammelte, hat erscheinen lassen. 

Hedberg hebt mehrfach die geistige Lebhaftigkeit der Bhil (an 
unexpectedly vivid imagination) hervor, sie seien in dieser Ilinsicht 
alien anderen Primitivstammen Zentral-lndiens tiberlcgcn. Der Bhil 
kennt und benennt in seiner Sprache z. B. 200 Pflanzen, 20 bis 
30 Schlinggew&chse, 30—40 Grasarlen, 50 Vogel, 40 Vierfiifiler, 
30 Rcptilien, 40—50 Insekten, 30 Fische usw. “This i9 a good deal 
more than a common European can do” 8 *). 

Dem Familienleben der Bhil stellt Hedberg ein im allgemeincn 
gutes Zeugnia aus. Freiheit besteht weitgehend auch flir die Frail. 
95% der Bhil-Frauen beobachten die eheliche Treue* 4 ). 

A. H. Dracup und H. Sorley verdffentlichen im Census 
von 1931 verschiedene, zum Teil neue Einzelheiten ilber die Bhil. 
Den Bhil des Taloda-Distriktes im West-Kandesh wird viel Gutes 
nachgesagt. Aber im Daru-Trinken seien sie ebenso tilclitig. Selbst 
dem Neugeborenen werden, bevor er die Muttermilch bekoramt, ein 
paar Tropfen Darn in den Mund gegeben. Bhil, die in der N&he von 
W&ldem wohnen, wissen sich mit Hilfe der wildwachsenden Frlichte 
und Wurzeln inonatelang durchzubringen M ). Die Autoren milssen 
feststellen, dafl die Bhil auch heutc noch allgemeirf atets melir ein- 
geengt und zurlickgedrangt werden. “Bhil is losing ground” M ). 
“Bhils psychology is nomadic ... they do not like to be engaged in 
a work of longer duration” 87 ). Die Erfolge, die bis dahin von der 
Mission unter den Bhil erzielt werden konnten, werden als “dis¬ 
appointing" hingestellt. Bedeutender seien hingegen die Ergebnisse, 
die unter den “depressed classes" zu errcichen waren* s ). 

Im Jahre 1931 bcrichtet E. von Eickstedt 88 ) von dem Be- 
suche, den er bei Gelegcnheit seiner bekannten anthropologischen 


#*) E. Hedberg, Proverbs and Riddles current among 'the Bhils of 
Khandesh. With an introduction, translation and notes. In: “The Journal 
of the Anthropological Soc. of Bombay". XIII, 1927, Siehe S. 854. 

*») A. a. O., S. 859. 
w) 4. a. O., S. 862. 

»«) A. H. Dracup and II. T. Sorley in: Census of India 1931, VIII. 
Part I, Bombay Presidency. Bombay 1933, S. 390 f. 

»•) A. a. 0., S. 393. 

•') A. a. 0., S. 395. 

•8) A. a. 0., S. 396. 

»•) Der Zentral-Dekkan und die Rassenglioderung Indiens. Antliro- 
polog. Anzciger, VIII, 1931, 89—103. 
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Forschungen in Indien aucli den Bhil hat abstatten konnen. von 
Eickstedt sah und beobachtete die Bhil im Staate Jobat. „Dafi die 
Bhil ein echter, und zwar vorwiegend, aber nicht rein nordgondider 
Primitivstaram sind, konnte ohne Zweifel festgestellt werdon" 100 ). 
Damit werden die Bhil in den grofien Kreis der Weddiden cingereiht, 
wie von Eickstedt ihn als fiir Altindien bosonders cliarakteristisch 
erkannt und aufgestellt hat. 

Zur Anthropologie der Bhil hat auch B. S. Guha 10, ) 1 und zwar 
im ..Census of India 41 (1931) Beitrage geliefert. Seine Ergebnissc 
stimmen, soweit die Bhil in Betracht kommen, weitgehend mit den- 
jenigen von Eickstedt tlberein. Nur die Benennung jener anthro- 
pologischen Altschicht ist bei Guha eine andere, er nennt sie nicht 
Weddide, sondern Proto-Australoide ,02 ). Besonders enge rassische 
Gemeinsamkeiten glaubt Guha zwischen den Bhil und den primi- 
tiven Chenchu im Staate Hyderabad (Dekkan) nachweisen zu kdn- 
nen ,M ). 

Auf die Forschungen und Aufstellungen von Eickstedt und 
Guha kommen wir weiter unten (S. 36 It.) zurtick. 

Was die Stellung des Gujarati anbetrifft. so glaubt Satya V. 
Mukerjea die Auffassung Grierson’s ablehnen zu miissen. Wfth- 
rend dieser das Gujarati zur Gruppe des West-Hindi stellt, gliedert 
Mukerjea es dem Ost-Hindi an’ 04 ). Als die Gujar (die Trager des 
Gujarati), ab 600 n. Chr. in ihre heutigen Wohngebictc einzuriicken 
begannen, saften dort, wie Mukerjea meint, die Bhil noch in den 
Ebenen 1W ). Demgemail wftren sie erst sp&ter in die unwirtlichen 
Gebirgsdistrikte zurlickgedr&ngt worden. 

Der hollandische Missionar L. Jungblut veroffentlichte 1938 
eine neue Grammatik, der das Bhili des Jhabua-Gebietes zugrunde 


100) A. a. 0., S. 99. 

101) Racial Affinities of the peoples of India. Census of India 1931. 
I. India. Part III. Ethnographical. Simla 1935. Vergl. auch B. S. Guha, 
The racial affinities of the peoples of India, XVI* Congrta International 
d’Anthropologie. Bruxelles 1935. S. 1—21. Bruxelles 1936. 

1# ») B. S. Guha, An Outline of the racial Ethnology of India. Reprinted 
from an outline of the Field Sciences of India. Published by the Indian 
Science Congress Association. Calcutta 1937, S. 127—139. 

10S ) B. S. Guha, Anthropological Work in the Hyderabad State. Census 
of India 1931. XXIII, Part I. Report. Hyderabad (Deccan) 1933. S. 277—279. 
Siehe S. 279. 

1M ) Satta V. Mukerjea. In: Census of India 1931. Baroda. Part I. 
Report. Bombay 1932, S. 346 ff. 

»°«) A. a. O., S. 445. 
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liegt. Damit ist, was die Erforschung der Bhil-Sprache angcht, ein 
wichtiger Schritt nach vorne getan worden 1M ). 

Im Jahre 1937 war Jungblut dem daraals in ZcntraHndicn 
weilenden Paul Konrad S.V.D. w&hrend raehrerer Monatc an die 
Hand gogangen, aus welcher Zusammenarbeit Konrad’s Artikcl 
»,Zur Ethnographie der Bhil“ 10T ) erwachscn ist. Angesichts der Tat- 
sache, dad Konrad als volkerkundliclier Laic diese Arbeit gesehrie- 
ben hat, verdient die Leistung alle Anerkennung. Auf Grund der 
sysleraatischeren Forschung aber, die seitdem moglicli wurde, kOn- 
nen, bcgreiflicherweise, heute seine Darlegungen nicht nur in roan- 
chcm erganzt, sondern miissen in diesem und jeneni auch bcrichtigt 
worden. 

Hierrait ist der gedriingte AbriB zur Geschichte der Bhil- 
Fors chung beendet. Wir haben manche erfreuliche und fdrderliche 
Einzelleislung kennen gelernt. Aber zu einer systematischen Unter- 
suchung durch fachlich geschulte Krilfto war es in der Vergangcn- 
heit eigentlich nie gekommen. Ich habe, untersttitzt durch den sprach- 
kundigen Missionar L. Jungblut, diese Lticke in der Indienforschung 
auszufUllen getrachtet. DaB auch jetzt noch manches nachzuholon 
und zu verbessern tlbrig geblieben ist, wissen wir sclbst wohl am 
allerbeston. Anderseits aber diirfen wir auf das Gcleistete und Er- 
reichte wohl mit einer gewissen Befriedigung zurtickblicken. Ob und 
inwieweit unsere Arbeit die bisherigen Bhilforschungen zu erweitern 
und zu vertiefen in der Lage war, mag aus den weiteren Dar¬ 
legungen, die cinen Ausschnitt aus der von uns gesicherten Ernte 
darstellen, erschlosscn und beurteilt werden. In diesem Sinne sci 
auch ein Hinweis auf die Biicher und Artikel gestattet, die bereits 
im Verlaufe der vergangenen Jahre von Jungblut und von mir 
fiber die Bhil veroffentlicht werden konnten. 

Das sprachliche Problem. 

(Bhili und Gujarati.) 

Die Frage, ob nicht irgendwelche Bhil noch ihre alte Sprache 
redeten, hat schon einen ihrer hltesten Erforscher, John Malcolm 108 ), 
beschftftigt (siehe oben S. 6). Malcolm hat mit scinem Zweifel 
Recht behalten. Nirgendwo sind Bhil im Besitze eines eigenen (nicht 
indoarischen) Idioms gefunden worden. Ob bereits Malcolm er- 
kannt hatte, dafi die Sprache der Bhil, das Bhili, eng mit dem 


10 *) L. Jungblut, A short Bhili Grammar of Jhabua State and adjoining 
Territories. Mhow, C. I. 1938. 

w>7) Anthropos, XXXIV, 1939, 23-117. 

,08 ) John Malcolm (Anmerkung 18) S. 81. 


22 


Wilhelm Koppers. 


Gujarati zusammengehtfre, ist wohl wahrscheiulich, obglcich ich 
das nicht mit Bestimmtheit sagen kann. Ich habe nhmlich seit Som¬ 
mer 1938, wo ich in London weilte, keine Gelegenheit mehr geliabt, 
die zitierte Studie von Malcolm zu beniitzen. Dafi ein paar Jahr- 
zehnte spftter C. P. Rigby diese Zusammenhtinge in der Tat bekannt 
waren, ist aus den Mitteilungen zu ersehen, die er liber die in den 
Satpura-Bergcn gesprochenen Bhil-Dialekte Wurralee und Paurya 
macht. .. the grammatical construction of the Wurralee approaches 
more to that of the Guzerathi than the others” 109 ). 

Dcm Verfasser der “Descriptive Ethnology of Bengal” n0 ) 
E. T. Dalton, habcn sprachliche Materialien von den Bhil vor- 
gelegen. Sie miissen jcdenfalls dixrftig und wenig gut gewesen sein; 
denn Dalton lehnt auf Grund dessen ihre Zugehorigkeit zur Sprache 
der Kolas und Santals wohl ab, mdchte aber ein Verwandtschaft 
mit dem Dravidischen gellen lassen Ul ). Man geht wohl nicht fehl, 
wenn man annimmt, dafi Dalton die erwfihnte Verdffentlichung von 
Rigby nicht kennengelernt hatte. 

Im “Gazetteer of the Bombay Presidency” m ) (herausgegcben 
von J. M. Campbell) wird, soweit ich sehe, auf die Frage der Zuge- 
hbrigkeit des Bhili nicht eingegangen. Offenkundig wurde die enge 
Verbindung von Bhili und Gujarati schon als bekannt vorausgesetzt. 
Es wird aber ausdriicklich auf die “many peculiars terms” des Bhili 
hingewiesen ,IS ). 

Ira Jahre 1895 verdffentlichte Rev. Chas. S. Thompson die erste 
Bhil-Grammatik 114 ). Sie fufit auf dem im Mahikantha (im bstlichen 
Teile von Gujarat) gesprochenen Bhil-Dialekt. An der engen Bezie- 
hung des Bhili zum Gujarati besteht nun keinerlei Zweifel mchr. 
Dartiber hinaus bestimmt der Verfasser die Bhil-Sprache mit den 
Worten: “As to whether there is a Turanian or Aboriginal element 
preserved in Bhili, very little can at present be affirmed. From 
enquiries made, it seems evident there is no connexion between Bhili 
and the Dravidian Languages of Southern India, nor with Gondi, 
Santali and Koli. Of the words in the following vocabulary about 
84% are probably derived from Sanskrit, 10% from Arabic and Per¬ 
sian, while 6% are of uncertain origin" 11 ®). 


1CB ) C. P. Rigby (Anznerkung 19), S. 83. 
ii*) Calcutta 1872. 

1J1 ) A. a. 0., S. 244. 

m ) Vol. XII. Khandesh. Bombay 1880, S. 84. 

»») A. a. 0., S. 84. 

,14 ) Rudiments of the Bhil Language, Ahmedabad 1895. 
>1*) A. a. 0., S. III. 
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Eine weitere Fttrderung dcr Kcnntnis der Dialckto des Bhili im 
Satpura-Gcbiete bedeutet F. I. Varley’s “A short Hand-Book of the 
Mavchi and Pavra Dialects” m ). 

Sclion oben war zu enviihnen, daG ira Kahmen des “Lin¬ 
guistic Survey of India” G. A. Grierson 1 ”) ira Jahre 1307 “The 
Bhil Languages” erschcincn liefl. Wie der Herausgeber in dcr Ein- 
leitung hervorhebt, geht die Bearbeitung der Bhil-Dialekte in erstcr 
Linie auf seinen damaligen Assistenten Sten Konow zurllck. 
Grierson hat, wie er bemerkt, an seinen Ausfiihrungcn nichts We- 
scntliches zu iindern gefunden. 

Was den Namen der Bhil anbetrifft, so wird die “bewildering 
variety of names” m ) licrvorgehoben. “Kali paraj” (black people) 
deute auf ihre schwarze Hautfarbe. “The only comprehensive name 
is, however, Bhil, the Sanskrit Bhilla". Nach Benfey heifit sanskri- 
tisch: bhilla: A barbarian of a particular tribe. In einer Anmerkung 
aber ftigt Sten Konow jener Stelle bei: “It is not impossible the 
Bhilla itself is really a Prakrit corruption of Abhira, which has 
been adopted again, in this form, by Sanskrit". 

Was den Charakter des Bhili angeht, so best&tigen die Untcr- 
suchungen von Sten Konow und Grierson die schon fiiiher (von 
Chas. S. Thomson und anderen) gewonnene Erkenntnis, daG es im 
Grunde einen Gujarati-Dialekt darslellt und sekund&r, der Nnchbar- 
schaft entsprechend, mehr Oder weniger stark vom MtirwapI, 
Marathi, Nimarl usw. beeinfluGt ist. Von besonderera Werte sind in 
all diesen Ausfuhrungen die genauen geographischen Bestiramungcn 
und Abgrenzungen. Wir kommen darauf bald zuriick. 

Trotzdem das Bhili als ein Gujarati-Dialekt einwandfrei erkannt 
worden ist, beinhaltet es weiterhin ein Problem. Denn es kann ein 
Zweifel darilber nicht bestehen, dafi in den Bhil ein vorarischcs Volk 
zu sehen ist 11 *). Die Bhil haben somit oinmal ihr ursprtingliches 
Idiom aufgegeben und daftir eine arisch-indische Sprache (in der 
Form des Gujarati) angenommen. Die Frage ist, was fllr eine 
Sprache war den Bhil vorher eigen. Gehdrtcn sie von Ilaus ous zu 
der mundai8ch (austroasiatisch) oder zu der dravidisch redenden Be- 
vdlkerung? Unsere Autoren, Sten Konow und Grierson erklfiron 
mit Nachdruck, daG diese ebenso interessante ala wichtigc Frage der- 
zeit mit irgendwelcher Bestimratheit nicht beantwortet werden 
kann ”•). Lexikalisch weise einiges zum Mundaischen, andercs rachr 
zum Dravidischen hin. In grammatikalischer Ilinsicht erinnore wohl 

“«) Bombay 1902. 

,i7 ) Anmerkung 77. 

118 ) A. a. 0., S. 5. 

”•) A. a. 0., S. 9. 

»«) A. a. 0., S. 9 f. 
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rachr an das Dravidisclie als an das Munaische. Aber auch in die- 
ser Hinsicht reiche das Gegebcne in keiner Weise zu einer Entschei- 
dung in dem einen oder dem andercn Sinne hin. Mbglicherweise ver- 
fugten die Bliil ursprOnglich liber ein dravidisches Idiom. Oder war 
ihnen von Hans nus dock eine mundaische Spraclie eigen, die zuerst 
von einer dravidischen tiberdeckt und schliefllich von dem Arisch- 
Indischen abgelfist wurdc? ,21 )- 

Wie man sieht, steigt die Frage, ob die Bhil von Haus aus viel- 
leicht weder eine mundaische noch eine dravidische Sprache redeten, 
gar nicbt auf. Wie ich auf Grund meiner Forschungen dazu gckora- 
men bin, auch mit dieser letztgcnannten MOglichkeit zu rcchnen, 
habe ich in vorl&ufiger Form bereits an anderer Stelle crortert m ). 
Die Zukunft mufi zeigen, ob und wie weit dieser Gedanke eine wich- 
tige F&hrte verfolgt oder nicht. 

Yergleicht man die vorhin angefiihrten vorsichtigen Formu- 
lierungen mit den Darlegungen, die Sten Konow ungefahr zur 
gleichen Zeit (1908) im Anthropos m ) veroffentlicht hat, so gewinnt 
man den Eindruck, dafl jene doch in erster Linie auf Grierson zu- 
riickzufiihrcn sind. In dem Anthropos-Artikel spricht sich Sten 
Konow n&mlich ziemlich bestimmt fUr die ursprtingliche Zusammen- 
gehorigkeit der Bhil zu den Munda aus. “The existence of a Mundn 
tribe in the Mahadeo Hills makes it probable that the numerous Bhil 
tribes in the Mahadeo Hills, the Satpura, and Aravalli Hills may 
also have been Mtindas. I know one tribe, the so-called Nahals of 
Nimar, who were stated to 6peak Kurku in 1870, but who now speak 
a mixture of Munda, Dravidinn and Aryan dialects. The tribe has 
probably something to do with the Nahari Bhils of Nasik and Sar- 
gana. The case is apparently typical. It shows how a Munda dialect 
comes under the spell of Dravidian and Aryan tongues. The final 
result will, no doubt, be the same as in the case of the Bhil dialects, 
an Aryan form of speech, which only in some peculiarities preserves 
the traces of an alien origin” m ). 

Yon Bhil in den Mahadeo Hills kann wohl, abgesehen von 
sekundftr versprengten Gruppen, kaum die Rede sein. Es ist auch, 
wie wir bereits gesehen haben nicht sehr wahrscheinlich, dafi die 
Satpura-Berge zur ..Urheimat" der Bhil gehdren. Als solche kommen 
eher die westlichen Ausl&ufer der Vindhya und die Aravalli-Berge 
in Betracht. GewiB spricht hier dieses und jenes ira Kulturbild der 


»i) A. a. 0., S. 10. 
lt2 ) Anmerkung 59. 

***) Notes on the Munda family of speech in India. Anthropos, 111, 
1908, S. 68—82. 

»<) A. a. O n S. 72. 
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Bhil fill* irgendwelche Beziehungen zum Komplex der Austrooaioten, 
aber andererseits iibcrwiegcn wohl an Zahl und Bedeulung jene 
Eigentiimlichkciten, die an den im Grundc voraustroasiatiscbcn und 
vordravidischen Charakter des Bhilluros denken lassen. Auf Erschei- 
nungen solcher Art werdcn wir im Verlaufe unsercr Darlegungcn 
niclit so selten stoilen. 

Bei der Darlcgung der Dialekte des Bhili gehen Stem Konow 
und Ghiehson vom Bhili der Landschaft Mahikantha ,i5 ) aus, das 
im dstlichen Teile von Gujarat (dstlich von Ahmedabad) gelegen ist. 
Daran schlieBt sich das Bhili Oder Bhilodi, wie cs im, cbenfalls im 
Mnhikantha-Gebiete befindlichen Edar Staate gcsprochen wird ,!B ). 


Darauf folgt die Yorfiihrung der Bhili-Dialekte, wie sie in den 
"hilly tracts of the Mewar State” das Feld belierrschen. “It is 
almost the same form of speech as that current in Mahikantha" Ji7 ). 
Aber es ist schon "a slight admixture of Marwarl” dabei. Ja: ‘The 
Bhili spoken in the Kotra district of Mewar [Kotra, etwa 50 Meilen 
stidwestlich von Udaipur] has been much influenced by Marwarl, and 
may be considered as the link connecting that language with the 
Bhil dialect of Mahikantha” 118 ). Weiter ndrdlich folgt der Girasia 
or Ny&r-Dialekt. “On the whole the dialect will be seen to agree 
with the Bhili of Mahikantha with an admixture of Marwarl, though 
not to the same extent as is the case with the Bhili of Mewar” 1 * 9 ). 
Noch weiter nbrdlich, schon ziemlich nahe an Ajmer heranrUckend. 
aber immer noch in den Ausl&ufera der Aravalli-Berge, wird der 
Magarl-Dialekt gesprochen. "Magarl in most characteristics agrees 
with ordinary M&rwapl. There are, however, some indications which 
show that the base of the dialect is identical with the various forms 
of Bhili spoken to the south” m ). 


Hierauf werden die Dialekte behandelt, die eine stdrkere Beein- 
flussung durch das Mfilvl crkennen lassen. Dazu gehort zun&chst 
das Bhili, wie es im Gebiete von Ratlam gesprochen wird 8 ). Ferner 
das W&gadl, das in den “hilly tracts in the south-west' des Mewar- 
Staates verbreitet ist, aber auch "in the adjoining parts of Gwalior, 
Partabgarh, Banswara and Dungarpur, and in the north-eastern 


i**) Anmerkung 77, S. 11. 
«•) A. a. 0., S. 14. 

U7) A. a. 0., S. 2L 
««) A. a. 0., S. 23. 
im) A. a. 0., S. 26. 
iw) A. a. 0., S. 31. 
wi) A. a. 0., S. 35. 
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corner of Maliikantha” gesprochen wird 134 ). Ahnlicbes gilt fur den 
Dialekt des Bhili, der im Staates Dhar das Feld behauptet 1S3 ). 

Wie also vom Maliikantha aus einc Dialektgruppe zum MarwilpI, 
eine andere zum Malvi hiniiberleitet, so fiihrt cine dritlc vom selben 
Ausgangspunkt zum Nlmadi hin 1M ). Diese zeigt sich verkdrpcrL im 
AnSrya (or PahadI), das im Revakantha (dstlich von Baroda) vor- 
breitet ist. “It represents a dialect which is very closely related to 
that spoken in Mahikantha” m ). Dasselbc gilt von dem Bhili, das 
in den Panch Mahals (Jalod, Dohad), wie auch im Slnatc JImbua 
gesprochen wird 134 ). Starker zeigfc sich die Anahnlichung an das 
NlmSdi in Dialekten, wie sie in Ali Rajpur und Banvuni festzu- 
stellen sind ,37 ). 

Es folgen nun kurze Mitteilungen liber Ra(hwos und Chilrans. 
Beide sind Wanderst&mme. Die ersteren hausen “in the forests in the 
southern part of Baria and in the northern part of Chhota Udcpur 
in the Revakantha Agency". Ihre Sprache ist fast reines Gujarati ,3# ). 
Die ChSrans streifen in &hnlicher Weise im Bereiche der Bombay 
Presidency herum. Ihre Sprache ist ein Gujaratl-Bhili l3 °). Dasselbe 
gilt von den Ahirs oder Abhlrs, “a class of cowherds in Cutch” 14 °). 

Nun folgen die Dialekte des Bhili, die mehr oder weniger eine 
Beeinflussung durch das MarfithI hervortreten lassen 141 ). In nur 
schwacher Form tritt das in der Sprache der Barels hervor, die in 
den “wild hilly tracts in Chhota Udepur” (Revakantha Agency) 
leben ,42 ). Die Autoren nennen darauf folgend das Piiwarl. Die 
Tr&ger dieses Dialektes wohnen in dem Akrani Parganfi (Salpura) 
und wollen, fihnlich wie die Bhilala, rajputischer Abslammung 
sein 143 ). Weiterhin werden dem BhrSl nahestehende Dialekte vorge- 
fUhrt, wie sie im stldlichen Chhota Udepur und in Rajpipln gespro¬ 
chen werden IU ). Auf dem Gebiete der Bombay Presidency (beson- 
ders “in the wildest parts of the Panch Mahals and Revakantha”) 
finden sich die Naika oder Naikada, die tiefer stehen als die Bhtl. 


>«) A. a. 0., S. 38. 

133 ) A. a. 0., S. 39. 

»«) A. a. 0, S. 47. 

»») A. a. 0., S. 47. 

»»•) A. a. 0., S. 49. 
l37 ) A. a. 0, S. 51, 59. 
,3B ) A. a. 0., S. 60. 
m ) A. a. 0., S. 61. 

14# ) A. a. 0., S. 63. 

*«) A. a. 0., S. 68. 

“*) A. a. 0.. S. 69. 

,43 ) A. a. 0., S. 72. 

,44 ) A. a. 0-, S. 84. 
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Ihre Sprache aber zeigt, alles in allem, das Gesicht des GujarStl- 
Bhlll M# ). Als starker vom Marathi beeinflusst erweist eich der 
Naikadl-Dialekt von Surat uo ). 

Mawchl wird im Khandesh (West Pimpalner) gesprochen. 
“Mawchl is a dialect of Gujarati Bhlll of the same kind as ChOdhri, 
DhQdia, Gilmtl, Rani, Bhil, etc.” ,47 ). Die letztgenannten Dialekte 
werden von kleineren Gruppen, die stidlich, westlich und nordlich 
von den Manchi( M&wchi) wohnen, gesprochen. Das von eincm “small 
tribo in the Bhopawar Agency of Central India” gesprochene Norl lfifit 
Beziehungen zum Bare], dem Bhili von Rajpipla, dem PawrI usw. 
erkennen l4 «). Die fiihrende Sprache im Baroda-Staat ist das Gujarati! 
Bhil, die aus den Bergen kommend, dauernd in die Ebene tiber- 
siedeln, nehmen meistens bald das Gujarati an 14B ). In der Nawsari 
Division des Baroda-Staates wird das KQnkani gesprochen. Dire 
Tragcr wollen hdher stehen als die Bhil. Das KOhkani ist von Haus 
aus ein GujarfitI, bzw. ein Gujaratl-Bhlll, aber mit stftrkerem 
Marathl-Einschlag I5B ). 

Der Ranawat-Dialekt “is spoken by the Khiste Brahmans of the 
Burhanpur Tahsil of Nimar” 151 ). “Bhils are the principal inhabi¬ 
tants of the Surgana State and of the northern part of Nasik, and 
they are also found in the Dangs State. Their dialect is very 
closoly related to KhundSSI ,SI ). Dem steht auch das in der Nachbar- 
schaft gesprochene BugalSnl odcr Naharl nahe ,H ). 

Die Wald- und Bergst&mme der Bhil finden sich vor allem in 
den Salpura. Von ihren Dialekten wurden bereits behandelt das 
PawrI, Mawchl. Eine Behandlung des hierhergehfirigen DShawall 
und K<Hall lassen die Autoren spater folgen ,54 ). Ein im Nimar ge- 
sprochenes Bhlll oder BhilQdl zeigt stitrkere Einwirkungen vom 
Marathi her. Aber die westbhilische Grundlage (Gujarati Bhlll) ist 
auch hier noch gut erkennbar *•»). 

An weitversprengten Resten kennt die Bhilsprache mchrere. Das 
BSorl wird von den BSwarias gesprochen, “a hunting and criminal 
tribe of the Panjab and the Muzaffarnagar District of the United 

• » 4 *) A. a. 0., S. 88. 

»«) A. a. 0., S. 93. 

» 47 ) A. a. 0., S. 95. 

14 ») A. a. 0., S. 105. 

14B ) A. a. 0., S. 108. 

*»>) A. a. 0., S. 130. 

»“) A. a. 0„ S. 142. 

*«) A. a. 0., S. 145. 

»«) A. a. 0., S. 148. 

1M ) A. a. 0., S. 158 ff. 

»*) A. a. 0., S. 174. 
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Provinces'*, Cber den Gujarati Bhill-Charakter der Sprache besteht 
kein Zweifel 186 ). Ahnlich verhalt es sich mit der Sprache der 
Habura, “a vagrant thieving tribe found chiefly in the Central 
Ganges-Jumna Doab” “The Language is simply ordinary Gujarati 
Bhlll, and closely resembles Baori” 187 ). 

In Chanda und Berar ziehen die ParadhI als “a wandering tribe 
of fowlers” herum. Auch ihre Sprache gehdrt zum Gujarati- Bhlll, 
wozu Elemente des KhandS6I und MarUthl sich stellen 1M ). Am 
weitesten haben sich entfemt die Siyiilgirs, “a criminal nomadic tribe, 
numbering about 120 souls, in the Dantan Thana of the Bengal 
District of Midnapore” ,s# ). Die Sprache ist durcliaus bhilisch, was 
wohl nur mit einer Abwanderung aus einem der Eerngebiete der 
Bhil erkl&rt werden kann. 

Dor Artikel, den R. E. Enthoven in seinen “The Tribes and 
Castes of Bombay” l8 °) liber die Bhil verbffentlicht, ist verh&ltnis- 
m&flig gut. Enthoven scheint aber Malcolm millverstanden zu 
haben, wenn er schreibt: “Whether, as was the opinion of Sir 
James Malcolm’s Bhil informent (oben S. 6), there was an original 
language which has been displaced by dialects of the people of the 
plain, is still an open question" 1#1 ). Dail die Bhil einmal eine ihnen 
von Haus aus fremde Sprache, das Gujarfttl, tibernahmen, steht hier 
wohl nicht in Frage, sondern die Frage war, ob es in den abgele- 
generen Gebieten der Satpura-Berge vielleicht noch Gruppen gab, 
die ihr ursprtingliches Idiom weiterftihrten. Dafi die Hoffnung, noch 
solche Bhil zu finden, l&ngst nicht mehr besteht, war gewifi auch zu 
Enthoven’s Zeiten (1920!) kein “open question” mehr. 

Im Census of India 1921 m ) bringt L. J. Sedgwick aus dem 
Khandesh-Gebiete die Naraen einiger neuer Dialekte der Bhilsprache, 
die dem Rev. Enoch Hedberg (D. Litt.), of Dhanora, West Khandesh, 
zu danken sind. Hedberg wirkte dort Iftngere Zeit im Zusammen- 
hang mit der Svenska Allian6-Missionen. Sedgwick nennt an neu 
erkannten Dialekten die folgenden: 

Dhanki, Bhil dialect in the Raisinghpur Estate of the Kandesh 
Udewas. 


,M ) A. a. 0., S. 176. — Vgl. W. Crooke, The Tribes and Castes of 

the North-Western Provinces and Oudh; Vol. I, Calcutta 1886, S. 228 ff. 

* 87 ) A. a. 0., S. 186. — Vgl. W. Crooke, a. a. 0., Vol. II, S. 473 ff. 

J “) A. a. 0., S. 188. 

,M ) A. a. 0., S. 197. 

*«) Bombay 1920, Vol. L 
»«) A. a. 0.. S. 154. 

1BI ) Vol. VIII, Part I, Bombay Presidency. Bombay 1922. Siehe Ap¬ 
pendix A. Glossary of obscure Language names. 
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Nach Hedberg wiiren Gavit und Gavti (boi Grierson, S. 339. 
glcich Gamti or Garnali) mit Mavclii gleichzusetzcn. 

“The name Mavclii is, I believe, derived from the Marathi word 
ntavaln — used of the ‘setting’ of the heavenly body, and specially 
the sun. If this interpretation is correct Mavchi means the language 
of the sunset people, that is of the People of the West.” 

“Kfiyli or Kayni. Cited by Hedberg as a Bhil dialect spoken in 
Shahada Taluka of West Khandesh. Probably identical with KSyali 
cited in LSI, IX. Part III, p. 157, as known to be spoken in the 
Satpura (estimated number of speakers 25.000) but no specimen 
available”. 

Kotvuli or Vitilima or Vitolia. Surat District. 

“Mehvas is the name used officially for the region of the Bhil 
estates in the North-west of Khandesh, as also for the form of land 
tenure. And Movas as a language name means the Bhil dialect of 
that region. Dr. Hedberg informs me that Mewas, Mevasi, Movasi 
or Mavsi are all synonyms of Dehavali, for which vide sub Vnsava 
infra”. 

Hierzu sandte Hedberg noch folgende Not© an Sedgwick. 
"Vasavi is not the name of a language, though sometimes as such 
in old official reports and Gazetteers. Vnsava is the most respected 
and highest kul of the Bhils in this part of the Bhil country (W’eat 
Khandesh). That is the reason why the dialect spoken by them has 
been so called. But that dialect is spoken by a number of other clans 
or tribes as well, Valvis, Padvis, not a few Gavits, and others. The 
name of their language or dialect is Dehavali meaning the language 
of the plain”. (Cf. LSI, a. a. 0-, S. 158—167.) 

Noyri. A Bhil dialect, spoken in the Akrani of West Khandesh, 
newly discovered by Dr. Hedberg. 

Tawadi, probably a metathesis of Tadavi, the dialect of the 
Tadavi subtribo of Bhils, returned both in 1891 and 1911. The 1891 
ref. to Tadavi is cited by 1LN. Tadavi is Bhili with a Hindustani 
admixture, as the Tadavi Bhils are Musalmans”. 

Volivka. A Bhil dialect, spoken in the Akrani of West Kandesh, 
newly discovered by Dr. Hedberg. 

Tulu, als Name fUr einen Bhil-Dialekt im West-Khandesh (Me¬ 
was Estate), fand Hedberg nirgendwo vor. 

Satyavrata Mukerjea ,m ) legt hinsichtlich des Verhfiltnisses der 
verschiedenen Hindusprachen zueinander eine von Grierson abwei- 
cliende Auffassung vor und bemtiht sich, diese eingehender zu be- 
griinden. Das Problem des Bhili wird davon zwar nicht direkt, aber 
doch indirekt, auf Grand seiner Zugeh&rigkeit zum Gujarati, be- 


“*) Anmerkung 88, S. 279 If. 
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rtihrt. Im folgenden Census kommt S. Mukerjea noch einmal auf 
diese Angelegenheit zurilck und sagt abschlieGend: ..Gujarati with 
Bhili and Khandeshi should be classed as an Intermediate language 
in the Mediate Branch, along with Eastern Hindi” 164 ). Grierson 
hatte das Gujarati bekanntlich zum Western Hindi gestellt. 

In der Einleitung seines Artikels “Proverbs and Riddles current 
among the Bhils of Khandesh” spricht E. Hedberg ,e5 ) selbst von 
den neuen Dialekten des Bhili, die er entdecken konnte. Zur Zeit 
der Zusammenstellung der Dialekte fiir Band IX, Part III des LSI 
waren noch nicht alle bekannt. “And I fear, there still exist more 
dialects, perhaps not so few, which have not been discovered.” 
“Only in Akrani, the Northern part of Taloda Taluka of West 
Khandesh, I myself had the pleasure to discover two viz., Noyri and 
Nihali when in 1921—23, I carried on a Linguistic and Educational 
survey of the Bhil-speaking areas of the district, for the District 
Local Board. But, so far as the number of speakers of the different 
dialects is concerned, the figures given in said report are often more 
or less incorrect.” 

B. G Mazumdar erbrtert in dem Artikel “The Kui or the Kondh 
People” ,ctt ), verschiedene Spracheigenttimlichkeiten, die, wie der Vcr- 
fasser zeigt, weder aus dem Dravidischen, noch aus dem Sanskrit 
(und wie es scheint, auch nicht aus dem Mundaischen) erklhrt wer- 
den konnen. Die Eigentiimlichkeiten beziehen sich auf Phonetik, 
Wortschatz und Grammatik. Mazumdar meint, daB die Kond das 
Dravidische erst spiiter tibernommen hatten. Der Fall diirfte somit, 
jedenfalls in methodologischer Hinsicht, lehrreich sein auch ftir die 
Sprache unserer Bhil. Und Ahnliches gilt schlielllich auch in Bezug 
auf die im Staate Hyderabad (Dckkan) wohnenden Chenchu und 
Reddi (und Dire), die Chr. von FCrer-Haimendorf wiihrend der 
vorflossenen Kriegsjahre eingchender erforschen konnte. FPrer be- 
griindet in iiberzeugender Weise seine Auffassung, daB beide St&mme, 
besonders aber die Chenchu, sowohl rassisch wie kulturgeschicht- 
lich zur eigentlichen (voraustroasiatischen und vordravidischen) 
Urbevolkerung Indiens zu rechnen sind und dementsprechend ihre 
urspriinglichen Sprachen geartet gewesen sein mlissen. Die Dire reden 
heute einen austroasiatischen Dialekt, die beiden andren St&mme, 
Chenchu und Reddi, das dravidische Telugu. Der Forscher selbst 


1M ) Census of India 1931. Vol. XIX, Part I — Report. Baroda. S. 369. 
Bombay 1932. 

,w ) Anmerkung 92, S. 854 ff. 

16fl ) Man in India, XII, 1932, 245—252. 
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erinnert dann auch an die anthropologischen Gemeinsamkcitcn, die 
schon Guha fur Bhil und Chenchu liaile feststcllcn kdnncn 1 ® 7 ). 

Im Jahre 1933 hat L. Jungblut S. V. D. “A short Bhili Gram¬ 
mar of Jhabun State and adjoining Territories” ,#8 ) lierausgebracht. 
Wie der Verfasser im Vorwort zu erkennen gibt, hat ihm Chas. 
Thompson’s “Rudiments of the Bhili Language” (siehe obcu S. 22) 
zur VerfUgung gestanden. Im itbrigen hat Jungblut selbstfindig 
gearbeitet und glaubt, Versehiedcnes in der Bhilsprache besser er- 
faflt und zur Darstellung gebracht zu haben als Thompson, ohne 
damit dicse Arbeit in ihrer Bedeutung irgendwie verkleinern zu 
wollen. Jedenfalls ist Jungblut’s Grammatik auch deshalb zu be- 
griifien, weil sie von einem anderen Dialekt des Bhili ausgeht. 

F. B. I. Kuiper ,m ) vertritt, wie mir scheint, mit gutcn Be- 
weisen, die These, daft noch zur Zeit der tltesten Upanishaden (etwa 
500 v. Chr.) bis zu den Vindhya hinauf (und vielleicht noch weiter 
ndrdlich) dravidisch gesprochen worden sei. Bei der Suche nach der 
Ursprache der Bhil wird man die Darlegungen Kuipers im Auge 
behalten ratissen. 

Die Darlegungen zur Sprache der Bhil geben noch Anlall zu 
folgcnden Bemerkungen. 

Zweifellos haben die Bhil einmal liber ein eigenes nicht indo- 
arisches Idiom verfttgt. Die Hoffnung, noch irgcndwo Bhil im Be- 
sitze ihrer „Ursprache“ vorzufinden, hat sich nicht erftillt. 

Als Grundlage des Bhili ist allilberall das Gujarati deutlich er- 
kennbar. Dieser Behind setzt naturgemiili eine besonders starke 
Beeinflussung durch die Trfiger des Gujarati voraus. Dieso Beein- 
flussung ist gewifl auch als filter anzusetzen als die, welche durch 
die Trtiger des Mfirwaji, Nlmiid^ und Marithl erfolgt ist. Ira anderen 
Falle n&mlich hfitten wohl, wenigstens Teile der Bhil, einen dieser 
indoarischen Dialekte statt des Gujarati angenommen. 

Die Bhil haben das im Nordwesten und Westen ihres heutigen 
Siedlungsgebietcs gesprochene Gujarati tibernommen. Die Frage der 
Gujar, ihrer Sprache und ihrer Herkunft verdient daher einc be- 
sondere Aufmerksamkeit. “Gujarati is spoken, including Cutch. 
Kathiawar, as well as the northern Districts and States of the 
Bombay Presidency, from Palanpur to Daman. In a narrower and 
more correct sense, the name applies to the central plain north of the 

iw) Chr. von FOrer-Haimendorf, The Chenchus, London 1913. Der- 
selbe, The Roddia of the Bison Hills. London 1945. S. 332 ff. 

” s ) Mhow, C. L 

im) Zur Chronologie des Stimmtonverlustes im dravidischen Anlaut. 
Bull. School Or. Studies, IX, 1939, 987—1001. 
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Narbada and east of the Rann of Cutch and Kathiawar” 17 ®). Diese 
ganze Landschaft Gujarat zahlte 1908 4,798.504 Einwohner. Zur 
Zeit des eiiropfiischen Mittelalters bliihte dort ein machtiges KOnig- 
reich. “By about 1233 the Solanki kingdom of Anhilvada had broken 
up, and the most powerful rulers in Gujarat were the Vaghcla 
chiefs of Dholka” m ). Dholka liegt etwa 40 km sudlich von Ahmc- 
dabad. Das KSnigreich Gujarat verlor spatcr seine Selbstiindigkoit 
und wurde Rajputana einverleibt. Abgesehen von diesen Teilen 
Rajputanas wird Gujarati vor allem noch im Baroda Staat und in 
den nOrdliclien Teilen der Bombay Presidency gesprochen. 

G. A. Grierson sieht im Gujarati einen (Prakrit!) Dialekt des 
Nagara Apabhramsa lTS ). Seit je ist im Gujarati der relativ Starke 
Sanskrit-Einschlag erkannt worden 175 ). Dasselbe gilt natiirlich aucli 
fur das Gujarati Bhili. Abgesehen vom Bhili kennt das Gujarati 
eigentlich keine Dialekte. “It is only the Bhili dialects which can be 
called dialects of Gujarati, as they preserve in inflection, pronun¬ 
ciation and particular words, traces of the original variety of the 
language not incorporated in the standard language of the 
country” 174 ). Im Aufbau ist das Gujarati viel einfacher als z. B. 
das Marathi 175 ). 

Uber die Herkunft der Tr&ger des Gujarati, also der Gujar, ist 
schon sehr viel geschrieben worden. Einerseits weist die Sprache 
eindeutig zum Kern des indischen Ariertums 17# ), hin, wdhrend 
andererseits ihre Trager ein Stuck „zentralasiatischen“ Viehztichter- 
tums nicht verbergen kSnnen. Seit Jahrzehnten wird daher auch 
von einem skythischen Einschlag (Weille Hunnen!) geredet, zu dem 
es allem Anschein gem&fi im 6. Jh. nach Christus gekommen ist. 
Mukerjea hat wohl Recht, wenn er den Kern der Gujar aus dem 
westlichen Panjab kommen lUilt. “We have historical evidence of the 


17 °) The Imperial Gazetteer (Anmerkung 82), Vol. XII, S. 349. Siehe 
ferner: G. A. Grierson, LSI. Vol. IX, Part. II. Rajasthani and Gujar&tl. 

171 ) A. a. 0., S. 350. 

,7 *) LSI, Vol. XIV. Vergl. S. Mukerjea (Anmerkung 164) S. 368. 

173 ) “Any one with the slightest acquaintance with Gujarati will mark 
out at once the characteristic marks of this dialect — its Sanskritisation, 
its periphrases, its otiose clarity of enunciation — from the bulk of Gujarati 
speakers." (S. Mukerjea, a. a. 0., S. 307.) 

174 ) Govindbhai H. Desai: Census of India 1911. Vol. XVI. Baroda, 
Part I. Bombay 1911, S. 214. 

175 ) A. a. 0., S. 217. 

,78 ) S. Mukerjea bemtlht sich nachzuweisen, dafi “Gujarati with Bhili 
and Khandhesi should be classed os Intermediate language in the Mediate 
Branch, along with eastern Hindi”, und nicht with Western Hindi, wie 
Grierson wollte. Siehe S. Mukerjea, a. a. 0., S. 369. 
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swooping down of the Gujaras from the Western Punjab, across the 
Aravallis, through Malwa to Gujarat. The Scythian period of 
domination also left its impress no doubt on (lie hctorogcnerous 
Gujarat population” ,7T ). 

Wir gehen vielleicht nicht fehl mit dor Annahme, dnO die Bhil 
zur Zeit, als Gujarat ein miichtiges KOnigreich bildetc, die Sprachc 
ihrer Herren und Bedr&nger ubernnhmcn. Die Tatsache, dafi die 
Gujar irgendwie vom Norden gekommen sein mtisscn, nndererseits 
aber die Bhil alle, selbst die des Khandcsh miteingeschlosscn, als 
Sprache das Gujarati Bhili bcsitzen, kfinnte ftir eine urspriinglich 
weiter nbrdlich, im Aravalli-Gebirge odcr auch in den Ebenen, gele- 
gene „Urheimat“ sprechcn. Anzunchmen ist ja schlicGIich auch, dafi 
die Bhil damals noch nicht so zahlreich waren und infolgcdessen auf 
engerem Raume ihr Dasein fristen konnten. Unter solcher Voraus- 
setzung waren die Bhil in ihre sudlicher gelcgencn Verbreitungs- 
gebiete (es ist da besonders an die Satpura-Kegion siidlich dcr 
Narbada zu denken) erst sp&ter eingewandert. 1m Zuge dicser Cber- 
legungen erinnern wir daran, daB schon friiher gelegentlich von 
einer alteren und primitiveren Bevolkemng, die hier von Bhil iiber- 
schichtet sein kbnnte. die Rede gewesen ist. Wir denken endlich auch 
an die ziemlich zahlreichen Besonderlieitcn, die den Satpura-Bhil 
im Gcgensatz zu ihren ndrdlich der Narbada wohnenden Brtider 
eigenttimlich sind. Die Bhil-Forschung hat es, das ist wohl die 
letzte und sicherste dcr sich aus allem ergebenden Folgerungen. stets 
mit besonderen Schwierigkeiten zu tun: Im Norden dcr st&rkere und 
l&nger andauernde EinfluB von TrSgern hOherer Kulturen. im SUden 
das Nachwirken tilterer (oder doch anderer) Primitivgruppen. 

Das anthropologische Problem. 

Zur Anthropologie der Bhil liegen uns aus der Vergangenheit 
gelegentliche Beobachtungen und einige wenige, mehr systematisch 
durchgefiihrte, Untersuchungen vor. 

Die relativ schmfichtigo und kleine Kbrperlichkeit dcr Bhil er- 
kl&rt es, dafi man in ihnen schon frtih u. a. die „Pygm&en“ des 
Ktesias (400 v. Chr.) hat sehen wollen 178 ). Dicse Annahme kann 
richtig sein, nur ist es derzeit unmoglich, dafiir schlilssige Beweiee 
beizubringen. 

Zur Anthropologie der Bhil hat sich, soweit wir wissen, als 
erster R. Heber ge&uBert, der im Winter des Jalires 1824—1825 die 
Gebiete der nbrdlichen Bhil durchreiste. Zwischen Ajmer und 

«*) S. Mdkrrjea, a. a. 0., S. 367. 

‘ »«) R. E. Enthoven: The Tribes and Castes of Bombay. Vol. I, 
Bombay 1920, S. 152. 

£ o p p « r i, Dla Bhil in Zcntnllndlen. 
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Ncemuch stieB Heber auf Bhil X7 *), die er als tttchtige 
und geiibte Fischer beschreibt. Im iibrigen schildert er sie als 
schmdchtige, sehr dunkelfarbige Menschen von mittlerer Grdfle, 
„deren Leibesbeschaffenheit raelir auf Ausdauer und Gewandtheit, 
als auf grolle Muskelkraft hindeutetc. Sie waren kahlkdpfig und 
ganz nackt, und trugen nur einen schmalen Giirtel von grobem Tucli 
lira die Hiiften, in welchem sie ihre Messer fiihrten“ xw> ). Diese 
Charakterisierung der Bhil-Physis kann von uns in alien wesent- 
lichen Punkten best&iigt werden, sie gilt auch fair die Gegenwart: 
Schraiichtig, dunkle Hautfarbe, mittlere Kbrperhbiie, gewandt und 
ausdauernd (im Laufen), aber von geringerer Muskelkraft (duller 
fiir schwerere und langer andauernde kdrperliche Arbeiten weniger 
geeignet). 

T. H. Hendley hat im Jahre 1874 128 mannliche Bhil gemessen 
und gibt eine gute Anzahl von Einzelbeobachtungen zu ihrer 
Somatologie bekannt m ). 

The Bhil skull is but very slightly dolichocephalic, very different 
from the long thin walled crania of the pure Hindu. Skin very dark, 
hair black, straight and long .... eyes dark with the palpebral apertures 
limited in size, making the eyes look small ... iris sometimes grey, 
chest rarely hairy ... Face large wide, almost round. Forehead of 
fair height, rather more square than amongst Hindus; vertex of 
skull, flatter. In some cases, however (almost exclusively where 
the men were of mixed races) the roof of the skull seemed to begin 
in the centre of the forehead, thus rendering the facial angles, 
measured in the ordinary way, appear large, and not affording a 
correct indication of cranial capacity. Eyelashes and eyebrows 
ample, bridge of nose broad and sunk, nostrils dilated very round, 
nose slightly retrouss6, broad, clubbed at the tip, and rather more 
varied than the dead level organ of the Hindu, which, however well 
shaped, bears little indication of character. 

Mouth large, lips thick, inexpressive, sensual, giving the im¬ 
pression that they were made merely to cover the teeth, which are 
large and coarse. Zogomia very large and salient. Ears large and 
prominent and very moveable. Jaws evenly long, massive, lower 
square, large in proportion, angles square, large and widely separated. 
Expression amiable, but timid” 1S2 ). 


in ) Reginald Heber (Anmerkung 5) II, S. 319. 
x ») Heber, a. a. 0., S. 320. Vgl. auch S. 364. 

18x ) T. H. Hendley (Anmerkung 34) S. 366. Vergleiche R. V. Russell 
(Anmerkung 85) II, S. 292. 

x85 ) Hendley, a. a. 0., S. 367. 
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Im ,.Imperial Gazetteer of India** wird gesagt, daft dcr typischc 
Bhil sei small, dark, broad-nosed, ugly, well built, active.. . ,R3 ). Hiev- 
von dUrfte, wenigstens zum Teil, R. V. Russell abh&ngig sein. wenn 
er schroibt: “The typical Bhil is small, dark, broad-nosed and ugly, 
but well built, active. The average height of 128 men measured by 
Major Hendly was 5 feet 6.4. inches. The hands are somewhat small 
anil the legs fairly developed, those of the women being the best” 184 ). 

Wenigcr eingchcnd und cxakt sind C. E. Luard und 
C. S. Venkatachar in ihrer Beschreibung der Korperlichkeit der 
Bhil. “The typical Bhil lias a broad nose, thick lips which are 
‘opened’ and the upper jaw is somewhat strong and prominent. He 
is dark but owing to much intermixture thero are varying shades 
of darkness among the Bhils of different localities. Their hair is 
black but not woolly, and straigth but not wavy. Many men, 
especially the young ones, like to keep long hairs. The eyes are 
straight and usually black” 18 *). 

Nach H. H. Risley 18 ®) wfiren die Bhil zu seinem “Dravidian 
type” zu stellen. Diesem Dravidian type (Rajputana, Type Specimen: 
Bhil) sind folgend© anthropomctrische Mittelwerte eigen: 


Proportions of head 

(cephalic index) 

Average 

76.5 

Maximum 

84.— 

Minimum 

68.- 

Range 

16 

(Nasal index) 

average 

84.1 

Maximum 

105.— 

Minimum 

63.- 

Range 

42 

(Stature) 

Average 

162.9 

Maximum 

176.4 

Minimum 

147.6 

Range 

28.8 


1&s ) The Imperial Gazetteer, vol. VIII, Oxford 1908, S. 101. 

1M ) Russell, a. a. 0., S. 292. 

1S5 ) C. S. Venkatachar (nach dem ..Monograph" de3 C. E. Luard, 
sieho Anmerkung 80) in Census of India, 1931; Vol. I — India. Part III 
Ethnographical. Delhi 1935, S. 56. 

1M ) Herbert Risley, The People of India. Sec. edition W. Crooke. 
Calcutta—London 1915. S. 370 f. 
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Von den Eingeborenen des zentralen Gujarat, unter welchen in 
erster Linie Bhil zu verstchen sind, sagt S. MUKEBJEA 18T ), daft sie 
seien “smaller and darker than the rest of the Hindu population”. 

Ziemlich allgcmein bleibt bei dor Bestimmung dcr korperlichen 
EigentUmlichkeiten der Bhil auch K. E. Enthoven. Er Ififit daneben 
aber doch auch einige gute und brauchbare Bcmerkungen mitein- 
flieften. “Bhils differ much in appearance. As a rule Gujarat Bhil 
is small, light-limbed and active, some having handsome though 
irregular features. The typical Khandesli Bhil, the wild woodman 
of the Satpuras. is dark, well-made, active and hardy, with high 
check bones, wild nostrils, and in some cases coarse almost African 
features. These are no doubt stunted and degraded by want and 
ill-health, and perhaps by intermarriage with still older and lower 
tribes. Among the southern and western tribes, who probably more 
nearly represent the original type of Bhil, are many well-built and 
even some tall handsome men with regular features and waving 
hair” m ). 

In den Jahren 1926 bis 1929 hat E. v. Eickstedt seine be- 
kannton anthropologischen Untersuchungen in Indien durchgeflihrt. 
Bhil, Korku und Rajputen waren die letzten, welche von ihm einer 
somatoskopischen Beobachtung unterzogen werden konnten ,9# ). ..Die 
Bhil von Gujarat liegen ira direkten Vorstofigebiet der Frllhindiden: 
sind sie echte Primitive?* 4 *") 

„Dia Bhil gelangten in der Gegend von Dohad zur Beobachtung, 
von wo aus ich mit meinem Freunde Lakshmidas Shrikant den 
Staat Jobat aufsuchte... Daft die Bhil ein echter, und zwar vor- 
wiegend, aber nicht rein nordgondider Primitivstamm sind, konnte 
ohne Zweifel festgestelit werden. Aber die einzelnen Gruppen sind 
in sehr verschiedenem Mafie zersetzt. In Rajputana selbst ist auch 
die Hinduisiertmg weit fortgcschritten, und die Leute sind, wie so 
gem betont wird, bereits zivilisiert, oder, urn den Vorgang beim 
richtigen Namen zu nennen: proletarisiert. Gleichzeitig ist im Westcn 
ein grazil-indider Einschlag unverkennbar, wfihrend weiter ftstlich 1 * 1 ), 
in Khandesh, sich urspriinglichere Gruppen erhalten haben... Die 
Verteilung der Bhil und andercs zeigt, daft hier in vorarischer, aber 
nachmundarischer Zeit die Sitze von Primitivstammen durch die 


,B7 ) (Anmerkung 164) S. 455. 

188 ) R. E. Enthovrn (Anmerkung 178) S. 154. 

18B ) E. v. Eickstbdt (Anmerkung 99) S. 99. 

18C ) A. a. 0. 

m ) Hicr liegt wohl ein lapsus calami vor, statt ostlich mufi es sttdlich 
heiBen. W. K. 
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vordringenden Indiden allmahlich gewissermailen umflossen wur- 
den“ »). 

Die Nordgondiden, zu welchen von Eickstedt hier dio Bhil 
stellt, stclien im Gegcnsatz zu den im Ganzen etwas grazileren Sild- 
gondiden, im wesentlichen aber aind beide Typcn gleich m ). Die 
gondidc Rasse wird vom gcnannten Autor an anderer Stelle in fol- 
gender Weise beschrieben: 

„Als wichtigsto Untergruppe der indisclien Weddiden — die 
aufierindischen interesaieren uns hicr nicht — sind die Gondidcn 
und die Maliden 194 ) zu nennen. Die gondidc Rnsse ist die grdfite und 
repriisentativste Gruppe der indiachen Weddiden. Sie crreicht, wie 
der Name sagt, unter den weitverbreiteten zentralindischen Gond- 
stammen ihre etarkstc Konzentration, gelit aber noch weit iiber diese 
hinau8. Es findet sich unter ibnen, besonders bci den M&nnern, ein 
etwas langeres Gesicht und hOherer Kbrperwuchs, reicliliclicrer 
Haarwuchs, weniger breite Nase und etwas hOherer Nasenrticken 
ala bei anderen weddiden Typen. Sic mtiaaen alao ala verhaltnismaflig 
progressive Gruppe angesprochcn werden. Bei einzclnen M&nnern 
kann unter Umst&nden, aber doch verhiillnism&Gig selten cine ver- 
wcohselbare Ahnlichkeit mit der phylogeneliach bbherstehenden in¬ 
diden Rasse auftreten. Die Frauen bewahren dagegen bier wie aonst 
die altertiimlichen Rassenmerkmale besser. Die Hautfarbe ist bei alien 
Gondiden ein niftllig belles Braun, nicht so hell und so wcizengelb 
wie bei den Indiden. Ala die beaten Gondiden nibgen die Oraon 
(Kurukh) und Khond (Kui) gelten. Vielc zentralindiache Stkmme 
dagegen, wie die Mardia und Muria, zeigen insofern Besonderbeiten, 
als hier der gesamte Korperbau eine griifiere Grazilit&t und Betonung 
der Liingskomponcnte aufweist“ 1B5 ). 

Im Jahre 1931, also zwei Jahre spater als v. Eickstedt, hat 
auch B. S. Guua Bhil gemessen, wortiber er, wie folgt berichtet. 
“The Bhils measured came from the western ranges of the Vindhya 
hills... Of the three divisions into which the Bhils are divided, 
namely, Pathia, Mankar and Tarvi, the first two arc considerably 
mixed and it is only among the last that miscegenation lias not taken 
place. In 1931, at the suggestion and with the active help of Mr. 
C. S. Venkatachar I.C.S., then Census Superintendent of the Central 

E. v. Eickstedt, a. a. 0. 

i*>) E. v. Eickstedt, a. a. 0., S. 9-). 

i®«) Diese Maliden findet vo.n Eickstedt in den dunkleren Wald- 
stttmmcn Stidindiens (Kanikar, Kurumber, Irular, Janadi, Chonchu) ver- 
treten. W. K. 

,w ) E. v. Eickstedt: Die Rassengesehichtc von Indion mit besonderer 
Berticksichtigung von Mysore. Zeitschr. f. Morphologie und Anthropologie. 
XXXII, 1933, 77—124. Siehe S. 89 f. 
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India States, and who has a very wide and intimate knowledge of 
the Bhils, I visited several Bhil settlements, in the western Vindhyas 
and took measurements on 50 adult men, belonging to the Tarvi 
division and as far as could be ascertained of pure blood" m ). 

Guha flihrt im glcichen Zusammenhang welter aus, daB er 
besonders enge anthropologische Cbereinstimmungen zwischen Bliil 
und Chenchu feststellen konnc. “However that be, the racial strain 
represented by the Bhils is found among the Chenchus of the 
Nallaimallais hills and seems also to form a constitent of the Kadar 
who contain in addition a definite Negrito element" 1W ). An anderer 
Stelle ftullert sich Guha etwas ausfiihrlicher zu dieser Angelegenheit 
Es zeigt sich dabei gleichzeitig, dall er, offenkundig unabh&ngig von 
Eickstedt, mit einem altindischen Rassenkomplex rechnet. der im 
wesentlichen mit den Gondiden des letztgenannten Autors ilberein- 
stimmt. "Somatic Kinships of the Chenchus and the Bhils. This 
type appears also to have superimposed on the basic Negrito strain 
of the Kadars and may have entered into other aboriginal tribes 
now found in the hills of Central and Southern India. To what 
extent this type forms the general substratum of the aboriginal 
population of India is difficult to say in the absence of precise data 
from the other groups; but it appears from the above comparisons 
that it is the commoner type, though the presence of some un¬ 
suspected strain like that found among the Naco Malayans must 
now be recognised and all ideas about the homogeneity of the 
aboriginal tribes of Central and Southern India must be given 
up” 198 ). Offenkundig hat von Eickstedt im besonderen die hier 
herangezogenen Darlegungcn von Guha im Auge, wenn er 1938 
schreibt: „Die Hauptgruppen als solche, wie sie vom Verfasser 
erstmalig 1931 aufgestellt wurden, haben sich immer wieder bestatigt, 
sogar auf rechnerisch-spekulativem Wege (Census of India 1931, 
verOffentlicht 1935)" ,M ). 

Unterdessen hat Guha seine Rasseneinteilung Indiens weiter 
auszubauen versucht* 00 ). Jene Schicht, die wesentlich mit der gon¬ 
diden Rasse von Eickstedt’s identisch ist, bezeichnet Guha jetzt 
als „Proto-Australoids and Negritos" (“one of the major elements 
in the aboriginal population of this country”). Guha rechnet u. a. 


1M ) B. S. Guha (Anmerkung 101) S. XLVIII. 

,w ) Guha, a. a. 0., S. L. 

m ) B. S. Guha (Anmerkung 103) S. 279. 

,M ) E. v. Eickstedt: Forschungen in Slid- und Ostasien. I. Travan- 
core, Cochinchina und Kambodscha. Zeitschrift ftlr Raasenkunde VIII, 
1933. S. 298. 

*») B S. Guha (Anmerkung 102) S. 127—139. 
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dazu: Bhil, Kol, Badaga, Korwa, Kharwa, Munda, Bhumi, Malpa- 
haria, Chenchu, Kurumbar, Malayan, Yeruva 2 ® 1 ). 

Im tibrigen hat Guha mehrere Male zu von Eickstedt’s For- 
schungen kritisch Stellung genoramen. Das geschah bcsonders im 
AnschluB an die Studie, wolche von Eicksteot 1933 (Anmerkungl95) 
erscheinen liefl. Guha fiullerie sich dazu u. a. wie folgt: “Recently 
Eicksteot has published the results of his Indian Expedition in 
which he has sought to find in the potency of geographical control 
and explanation of the racial types seen in India, but has offered 
no evidence to show that his control was ever exercised in the 
manner described by him. Similary with the exeption of a few 
figures regarding his ‘type groups’ he has given no anthropometric 
data to indicate that the classification advanced by him has really 
a somatic basis... His ‘Gondide’ race corresponds however to what 
we have called the ‘Nisadic’ element in the aboriginal population of 
India and though he speaks of a very primitive ‘Halide’ group, he 
does not seem to recognise the existence of the Negritos. There do 
not appear also sufficient grounds to distinguish the Central Indian 
‘Kolide’ type from the non-negritoid Southern Indian aborigines. 

Lastly the Graceful’ type of his new or Tndide’ race appears 
to correspond to what we have called the Mediterranean and the 
‘Coarser’ to our Proto-Nordic North Indian type. He does not suffi¬ 
ciently seem to realise the difference between the two, which do not 
consist merely in the gracefulness of the former. As stated before, 
the North Indian type is not only taller but bos a much larger 
head, with a lower cranial vault, longer face and a narrower and 
more prominent nasal profile, in addition to having a light blondish 
element which is best preserved among the N. Western mountain 
tribes. The greatest weakness of his racial scheme, however, lies in 
the absence of any place given to the brachyccphalic Armenoid race 
whom he dismisses as a late ‘Turanian’ (Whatever that may mean) 
thrust in the Maharatta country and the whole of Guzrat, Bengal, 
Maharashtra and Kannada is shown in liis map as the homeland 
of the Tndide’ race. The skeletal remains from the late Indus Valley 
Period in Sind and lower Punjab, to the Iron Age remains of 
Hyderabad and Tinnevelley, testify to the early intrusion of this 
race in India and the anthropometric values given in this Volume 
as well as those published by Risley, Chanda, Thurston and 
Hoernle prove, that in the whole of Bengal and the western littoral 
as far as Kannada and Southwestern Tamil land, it forms the 
dominant element in the present population. Eickstedt’s failure to 


Guha, a. a. 0., S. 129 f., 139. 
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recognise it can only be attributed to his limited acquaintance with 
the somatic character of the Indian people" 202 ). 

Soweit mir bekannt ist, hat von Eickstedt zu den Schwierig- 
kciten, welchc man speziell angesichts der Brachykephalenfrage ge- 
gen seine Rasscneinteilung Indiens erhebt, bis jetzt nicht Stellung 
genommen. Im Jahre 1938 hat B. S. Guiia noch einmal auf die hier 
bestehende Liicke bzw. Schwierigkeit in dem von Eickstedt auf- 
gestellten Schema hingewiesen. ‘‘Eickstedts’ account has the merit 
of consistence, his recognition of a South Europid race at the basis, 
and of the ‘Oriental’ race as an element, of the Indian population 
are certainly improvements on Risley's classification. Similary his 
criticism of Risley’s use of linguistic terms in a racial sense is 
entirely justified; but much of the force of this criticism is lost by 
his equating the Tamils with the ‘Kolarian’ tribes (‘Kolarian’ though 
now obsolete, was certainly linguistic in origin). Nor is there enough 
evidence to justify his Treatment of the Tamils as a separate racial 
entity distinct from the basic strain found among other Dravidian 
speaking groups. One cannot also consider them as the mixed sur¬ 
vives of an ancient Negroid race who lost their language by coining 
in contact with the Dravidian speaking Indides — when it is recalled 
that the most ancient form of the Dravidian language as also the 
traditions and beliefs of the people are best preserved in the Tamil 
language and ‘Sangam’ literature, and the largest relics of the ancient 
Dravidian Civilisation also occur in the Tamil land, viz., Aditanallur. 
There is likewise an absence of historical basis for the contention 
that the ‘West-Brachid’ type is to be attributed to Hun and Turkish 
intrusions, and the part assigned to this race is very minor as 
compared to the r61e it has played in the racial formation of the 
Indian population” 2M ). 

Ich habe beido Autoren, von Eickstedt und Guha etwas ein- 
gehender zu Wort kommen lasscn, weil sie, was die Anthropologie 
Indiens betrifft, heute als die fiihrenden Forscher zu gelten haben. 
Man kann an ihnen nicht vortiber gehen, wenn man die anthro- 
pologiscbe Forschung auf dem Boden Indiens weiter zu fordern 
beabsichtigt. 

Zu den bis 1935 vorliegenden Versuchen, die rassischcn Ver- 
haltnisse Indiens zu kl&ren, sei zuguterletzt auch noch der vielleicht 
wohl allzu kritische Bhupendranath Datta genannt. Datta lehnt 
die in der Vergangenheit aufgestellten Schemata in grollen und gan- 

s «) Guha (Anmerkung 101) S. LXXI. 

203 j B. S. Guha: Progress of Anthropology in India during the past 
twenty-five years. Published by the Indian Science Congress Association. 
Calcutta 1938, S. 300—335. Siehe S. 321 f. 
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zen als noch ungentigend begriindet einfach ab. “The Indian anthro¬ 
pological investigations are at present on the threshold of the science. 
Hence what is needed is more of accurate and systematic in¬ 
vestigation and less of speculation. We have seen that different bio¬ 
types do exist in India. The desideratum is to make a comparative 
study before we fix their affinities with those of the outside 
world” “«). 

Uberzeugt davon, daB auch die physische Anthropologie in den 
Fragen der Kulturgcschichte Indiens initzuredcn berufen ist, habe 
ich eine groflere Anzahl von Bhil, Korku, Nahal, Qond und Baiga 
gcraessen und dabei die iiblichcn weiteren somatischen Beetimmungen 
durchgeftihrt, wobei der damals in Indien weilende Wiener Dr. med. 
V. Gorlitzer sehr wertvolle Dienste leistete 203 ). Hoffentlich kQnnen 
diese Materialien bald im Zusammenhang mit dem Anthropologischen 
Institut der Universit&t Wien zur wissenschaftliclicn Auswcrtung 
gelangen. 


Wirtschatt und Ergologie. 

Produktion. 

Arbeit 

Der mehr grazilc Kdrperbau laBt den Bhil ftir schwerc und aus- 
dauernde kbrperliche Arbeit von vorne herein wenig geeignet er- 
scheinen. Dazu wirken hemmend das tropische Klima und die meist 
ungentigende und zu wenig kr&ftige Nahrung. Aber diese letzt- 
genannten Griinde sind es nicht allein. Dartiber belehrt bald ein Ver- 
gleich z. B. mit den Korku und den Gond. Diese sind stfimmiger und 
kraftiger, Ieisten daher auch mehr, wenn es sich um korperlieh an- 
strengende Arbeiten handelt. Man hat bei den Bhil den Eindruck, dafl 
sie von Haus a us kaum flir die schwere und ausdauernde Arbeit des 
regelrechlen Ackerbaubetriebes gebaut und geschaffen waren. Erstaun- 
liche Leistungen indes vermag der Bhil im Laufen und Tragen von 
Lasten zu vollbringen. Das wird oft, auch von Europfiem, ehrlich 
anerkannt. 

Dafi Faulheit keine Tugend ist, weiB auch der Bhil. Von einem 
guten und fleiGigen Bhil-Mann werden im besondcren drei Dinge 
erwartot Erstens soil dcr Palang (das Buhebett) nicht zu lang scin, 
man soil sich nicht in voller Lfiuge darauf ausstrecken konnen. 
Zweitens w&scht jeder sich selbst die Kleider, und drittens erbebt 

*« 4 ) Bhupendranatu Datta: Races of India. Journal of the De¬ 
partment of Letters. Vol. XXVI. Calcutta (University Press) 1935, 1—84. 

*°5) Vgl. W. Koppers (Anmerkung 76) S. 144, 149 If. Derselbe, Ge- 
hoiranisso dee Dschungels. Luzern 1947, S. 42 ff. 
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sich der gute, fleikige Bhil-Mann allnfichtlich wenigstens zwei bis 
dreimal, um ein Pfeifchen zu rauchen. Die Auffassimg, dak einer, 
der das niclit tut, als bequem gilt, kann jedenfalls als originell be- 
zeichnet werden. 

An Sprticken, die meistens ebenso treffend als sekttn auf die 
Notwendigkeit und den Segen der Arbeit hinweisen, fehlt es den Bhil 
nicht. Wcnn er auch langst nicht immer im Sinne dieser weisen 
Siitzo handelt, so bleibt es doch beacktenswert, dak er das Ideal 
jedenfalls theoretisch wohl kennt. Zu diesen Bhil-Sprichwbrtern und 
Redeweisen gehoren besonders die folgenden: 

Pet karawe wet. 

Der Magen zwingt zur Arbeit. 

Ala taUi kem karwH; mat he paryah puhzah. 

Was hilft das Zaudern; das Unkraut des Feldes lastet auf dei- 
nem Kopf. 

Sinn: Entferne das Unkraut Oder hungre, ist gleick: arbeite 
odcr hungre! 

Hatre awpe, lerBh koi bukheh mare? 

Wird der hungern, der 17 Ilandwerke kennt? 

Hart phari te sari, batidhyo bhukhefi mari. 

(Wer) kerumgeht, der Gras frikt, Angebundener vor Hunger 
stirbt. Das frei umherstreifende Tier kann grasen, w&hrend das 
angebundene des Hungers stirbt. Sinn: Wer wartet, bis man ihn zu 
einer Arbeit ruft, kann vor Hunger sterben. 

UtAwlo bhiwlya phulhd? 

Schneller Akkasia-Baum wird bliihen? 

Sinn: Nur von einem beizeiten gepflanzten Akkasia-Baum kann 
man Bltiten erwarten. Rechtzeitige Arbeit garantiert rechtzeitigen 
Lebensunterhalt. 

Zan hudi an-zal lakhtlun hoi, tan hudi ri. 

Wieweit (bis) Korn Wasser geschrieben sein mag, dort (bis) 
werde ich bleiben. 

Sinn: Wo mein Lebensunterhalt (Korn, Wasser) gesichert ist, 
bleibe ich. Auf Dienst bei fremden Leuten ist wenig Verlak. — 
Eigener Herd ist Goldes wert. 

Pet man pari, ter ah bhagw&n ni yad awe. 

Wenn etwas in den Magen fallt, kommt die Erinnerung an 
Bhagwan. 

Sinn: Ein Minimum an Wohlergehen (das t&gliche Brot) ist 
notwendig, um sich Bhagwan' s zu erinnern (d. h. Gott zu dienen). 
Anderenfalls besteht die Gefahr zu stehlen und Bhagw&ris Namen 
vergeblich zu ftihren. Also auch aus die3em Grunde arbeite! 
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Der Bhil sieht es nur ungern, wenn oilier, dor gcsund ist, out 
nndermanns Kosten lebt. Der Bhil-Znuberer ( Barwo ) zieht aus sei* 
nem Metier allerlei Vortcilo, aber davon allein'kann kein Barwo 
leben, und so muB auch er die Iiilnde rtihren, ini Grunde genau so, 
wie alio anderen auch. Anders stelit es um den religiSsen Lchrer, 
den Guru und Sadhu, deren Anwesenheit auf den Einflufi des Hin- 
duismus zurUckgeht. Diese ..hbheren** religioscn Lehrer ziehen um- 
her, bolohren „schlecht und recht u die Bhil, welclie darum ersuchen 
odor sidi das gefallen lasscn, woftir jene das filr den Lebensunterhalt 
Notige erlmllen. Diese ganze Art und Weise geht dem Bhil im Grunde 
gegen den Stricli. Wenn er auch nach auflen hin die Ildflichkcit 
solchen religidsen Lehrern gegeniiber selten verletzen wird, bringt 
er ihm doch im Innern im allgcmeincn keine Hochachtung entgegen. 
„Verhungcrn lassen soil man den Sadhu gerade nicht, etwas zu 
essen mag man ihm schon geben, aber viel verdient er nicht“, so 
erklarte einraal einor unserer alien Interpreten, unter Zustimmung 
der tibrigen Anwesenden I0B ). 


Jag d. 

Der Bhil hat von Haus aus ein starkes Verhfiltnis zur Jagd, 
zum Fischen und zum Pflanzensammcln, also zu jenen im Interesse 
des Lebensunterhaltes geiibten BetiUigungen, die man unter der Bc- 
zeichnung „aneignonde Produktionsform 14 zusammenzufassen pflegt. 
DaB speziell in einer Hochzeitszeremonie, mbglicherweise eine Er- 
innerung an alte Jagdgebr&uche weiterlebt, habe icli an anderer 
Stelle gezeigt 807 ). Weiter unten (S. 161) werden wir sehen, dad mit dern 
Bcstehen einer obligaten Friihlingsjngd in fflten Zeiten zu rechnen ist. 
DaB the “primary instinct” der Bhil auf die Jagd cingestcllt ist, 
findet sich auch in der friiheren Forschung, wie z.B. bei E. Barnes 80 ®) 
bestiitigt. Als Jagdtiere des Bhil nennt Barnes: hare, pigs, foxes, 
cats, sambhar (Hirsch), blue-bull(nilgai). bear. Nimmt man dazu bc- 
stimmte Vbgel (Pfau!), dann Klcintiere wie Ratten und M&use, 
Eidechscn, so stimracn unsere Beobachtungen mit jenen von Barnes 
tiberein. Tiger und Panther werden von den Bhil im allgcmeincn 
nicht direkt gejagt, aber im Notfalle verteidigt man sich gegen diese 

im) Eg mag an dieser Stelle darauf hingewiesen werden, dad auch der 
Hindu an und filr sich die kSrperliche Arbeit, wie auch jene, die sle zu 
verrichten haben, an und filr sich keineswegs geringsehatzt. Dubois hebt 
hervor, dafl sie deshalb die Distanz, welche europiUsche Hcrrschaften ihrera 
Dionstpersonal gegentlber zu beobachtcn pfiegen, nicht recht verstehen. 
(J. A. Dubois: Hindu Manners and Customs, I, S. 55. Oxford 1897.) 

* 07 ) W. Koppers and L. Jungblut, Betrothal Rites among the Bhil of 
North-Western Central India. Artibus Asiao, 1946, 5—33. Siehe S. 27 ff. 

80 °) (Anmerkung 34) S. 329. 
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Grofikatzen so gut als man kann, und keineswegs immer olme 
Erfolg. 

Um die Wildtiere zu erlegen, bzw. zu fangen, bedienen sich die 
Bhil folgender Waffen und Mittel: Bogen und Pfeil (lelzterer wird 
bei den Bhil nie vergiftet) stehen im Vordergrunde. MOglicherwcise 
steckt in dem Worte Bhil das dravidische bhillu (Bogen), so daB die 
Bhil die „Bogenlcute“ w&ren. Eine Beschreibung von Bogen und 
Pfeil, wie auch der iibrigen zu nennenden Jagdwaffen, folgt wciter 
unten. Seltener ist der Speer, aber er gchdrt zu den bei den Bhil 
bekannten und gebraucliten Waffen. Die Schleuder dient vor allem 
dazu, Tier© von den reifenden Feldern zu vertreiben oder davon 
fernzuhalten. Gelegentlich werden aber damit auch Tiere (zumal 
Vbgcl) zur Strecke gebracht. Ahnlich steht es mit der Axt, sie kommt 
vor allem zu Verwendung, wenn ein in einer Fallgrube oder in einem 
Netz gefangenes Tier getbtet werden muB. An Fallen sind besonders 
Vogelfallen bekannt und im Gebrauch. Manche Bhil haben im Ilause 
ein Scliwert, das vor allem der Selbstverteidigung gegen angreifende 
Tiere und Menschen dient. Einigen wenigen steht auch irgendein 
alter Vorderlader zur Yerfiigung. Wenn der Bhil einen etwas 
l&ngeren Weg zu machen hat, so fiihrt er im allgemeinen eine oder 
die andere Waffe (manchmal auch deren mehrere) mit sich, neben 
Pfeil und Bogen komraen da am hfiufigsten Axt und Schwert in 
Betracht. 

Es gibt bestimmte Jngdmethoden, die eine Anteilnahme mehrerer 
(manchmal vieler Manner und Burschen) zur Voraussetzung haben. 
Hieher gehbrt zunachst das Anlocken bzw. Blenden der Hasen 
mittels Feuer zur Zeit der Dunkelheit. Einer trfigt das Feuer, 
w&hrend die anderen in einiger Entfernung von dem Betreffenden 
gehen und die Hasen, welche in dieser ungewohnten Situation viel- 
fach auf den Gebrauch ihrer sonst so schnellen Beine vergessen, mit 
Kniittcln totschlagen oder totwerfen. Hasen und Rehe fftngt man auch 
mit Hilfe von Netzen. Da es sich dabei um eine Art Treibjngd handelt, 
so tut nattirlich auf alle F&Ue eine grttBere Anzahl von Menschen 
mit. Das Netz (genannt toagor, n. f.), das man verwendet, ist etwa 
5—6 m lang und 1,50 m hoch. (Taf. II/3.) Als Aufstellungs- 
platz w&hlt man irgendeinen natiirlichen PaB, der seitlich durch 
Erd- oder Felsw&ndc oder durch dichtes Buschwerk abgegrenzt 
ist, und von dem man weiB, daB die Wildtiere ihn gerne benUtzen. 
Das Netz selber wird mit Hilfe von Bambusstbcken aufrecht stehend 
und gespannt gehalten. Von weit her werden nun die Tiere auf 
dieso Stelle zugetrieben, die auf einmal das Netz vor sich sehen, 
wiihrend sie die Treiber hinter sich haben. In der Verzweiflung 
stiirzen sie sich in das Netz hinein, in dessen Nahe etliche Manner 
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sich versteckt halten, um die in den Maschen dcs Netzea verstrickten 
Tiere mdglicbst roach zu toten. 

Ftir die Wildschweinjagd kornmt bei den Bhil nicht so sclten die 
Fallgrube zur Verwendung. Der Schaden, den die 'Wildschweine auf 
den Feldern anrichten, kann mitunter betrachtliche AusmaGe anneh- 
raen. Wiedernm im naliirlichen Zugang, den die Tiere naclita zu 
nchraen pflegen, wird die Fallgrube (genannt khai = Grube) er- 
richtet. Man griibt ein Loch, das etwa 2 m lang, 60—70 cm breit 
und 160 cm tief ist. Nach unten hin erweitert sich das Loch, so daQ 
ein hineingefallenes Tier um so mehr Schwierigkeiten findet, wieder 
herauszukommen. Oben deckt man die Grube mit Zweigen und 
Laubwerk so weit zu, daQ das Tier glaubt, auf normalem Boden 
sich fortbewegen zu kfinnen. Sobald das so gefangene Tier bemerkt 
wird, geht man hin und totet es, sei es, indem man schwere Steine 
darauf wirft, oder daQ man ihm einen oder mehrere Schliige mit 
der Axt versetzt. 

Ftir das neue Jagdnetz, von dem vorhin die Rede war, kennen 
die Bhil eine Art Einweihung. Sie besteht darin, daQ der Besitzer 
drei oder ftinf Hiihner (als Opfertiere) schlachtet, von dem Blute 
etwas auf das Netz spritzt und auch Daru sw ) auf die Erde tr&ufelt. 
SchlieQlich wird auch noch eine Kokosnufi zerschlagcn und als 
Opfer dargebracht. 

Fischfang (S t e i n d & m m c. Fischgifte.) 

Wie cine Einweihung des neuen Jagdnetzes, so kennen die Bhil 
auch eine (Verehrung) des neuen Fischnetzes. Das “grand scale 
fishing" am Kakrez-Tage werden wir weiter unten (S. 162) kennen 
lernen. Gesagt sei hier feraer, daQ nach Auffassung der Bhil, der 
GenuQ dcs Fisches hihgor die Milch einer stillcnden Frau zum 
Stoppcn bringt. SchlieQlich erinnern wir uns der Tatsache, daQ die 
Bhil aus der Flut-Mythe der Hindu die Fischgeschichte tiber- 
nahmen 21 *). 

Ftir den Fischfang eignen sich sowohl die heiQe als auch die 
Regcnzeit. In der heiQen Zeit schrumpfen die GewQsser sehr zu- 
sammen, in die Ubrigbleibenden tieferen Wasserstellen muQten sich 
alle Fi8che zurtickziehen. Das ladet direkt dazu ein, auf verhfiltnis- 
maGig engem Raume einem ergiebigen FanggeschQft obzuliegen. Zur 
Regenzeit, wenn das Wasser tiberallhin dringt. und Tausende von 
Fltisscn und Bfichen entstehen, deren Belt sonst trocken daliegt. 
sind sofort auch ungezahlte Fische da, die aus den grdQeren Fliissen 
heraufdrQngen, um ihr Laichgescbaft zu besorgen. In diesen Zeiten 

Vgl. Anraerkung 16. (Siehe auch S. 305 £f.) 

l1 ®) Koppers, Bhagwan (Amnerkung 33) S. 288. 
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koramen die Fische, vielfach sind es allerdings nur Fischlein, lat- 
siichlich manchen Bhil bis vor die Haustiire. 

In solchen Perioden fischt dann schliefilich nllcs. was Beine 
und H&ndc hat: Manner, Frauen und Kinder. Jeder benutzt. was 
ihm gerade zur Hand ist Die Knaben greifen gerne zu Pfeil und 
Bogcn, sie haben es neben den Fischeu vor allein auch auf die 
Krabben abgesehen. Auch kleine Spiefle werden gebraucht. Doch 
das ist alles mehr oder weniger Kleinbetricb. FUr den „Grofibetrieb“ 
lcommen mehr Netze, Reusen, Errichtung von Steinkreisen und der 
Gobrauch von verschiedenen Gift- und Bet&ubungsmitteln in Be- 
tracht. Netze und Reusen werden spfcter noch im Einzelncn zu 
behandeln sein, so bleibt hier vor allem einiges liber die Steinkrcise 
und Fischgifte 2 U sagen fibrig. 

Die Verwendung der Stcine besteht darin, dafi man in der Zeit 
des Frtihjahrs, wo der Wasserstand ein niedriger ist, in geschlos- 
sener Kreisform einen Wall von Steinen (paharun genannt) dort 
erricktet, wo die betreffende Wasserstelle eine Tiefe von etwa 30 bis 
40 cm besitzt. Der Steinkreis, welcher im allgemeinen den Durch- 
messer von V/ 2 bis 2 Metem nicht libersteigt, ragt etwa 20 bis 30 cm 
liber dein Wasser empor. Auf den Fisch maltyo hat man es hierbei 
vor allem abgesehen. Dieser n&mlich halt sich mit Vorliebe unter 
so geschichteten Steinen auf. Nach zwei bis drei Tagen stellen sich 
mehrere Mfinner urn den Steinkreis herum und schliefien ihn mit 
TUchern, als welche ihre eigenen Oberkleider (dhoti) dienen, nach 
alien Seiten hin so dicht als moglich ab. Darauf nimmt einer, dessen 
H&nde frei sind, die Steine, welche den Steinkreis bilden und wirft 
sie beiseitc. Am Schlufi bleiben die Fische iibrig, welche mit Hilfe 
der Tticher, die man immer enger aneinander schiebt, schliefilich 
ohne besondere Miihe von den klugen Bhil-Fischem gefangen werden. 
Die Bhil wissen auch, dafi sich die Aufrichtung eines solchen Stein- 
kreises besonders vor dem halel-Tage (S. 162) lohnt; das “Grand 
scale fishing”, das dann stattfindet, wiihlt alles auf, so dafi die 
Fische in Scharen unter den Steinen Schutz suchen. Ein oder zwei 
Tage sp&ter kann also dort mit einem besonders guten Beutezug 
gerechnet werden. 

Die andere Art, sich der Steine fttr den Fischfang zu bedienen, 
kommt in der Regenzeit zur Verwendung. In einem fliefienden Was¬ 
ser m&Bigen Ausmafies werden den beiden Ufern entlang zwei 
Kan&le gebaut, die ungef&kr 8—10 m lang, 1 m breit und 1 m tief 
sind und deren Boden in gleicher Ebene mit dem Wasserspiegel liegt. 
Am unteren Ende zeigen diese Kan&le bassinartige Erweiterungen, 
die, wie die Kan&le selbst, mit Hilfe von Steinen aufgerichtet werden. 
Diese Erweiterungen haben den Zwcek, die in die Kan&le einschwim- 
menden Fische zu t&uschen. W&ren diese Erweiterungen nicht, so 
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wiirden die Fische fUrchten, in ein Falle geraten zu sein imd wiirden 
versuchen zuriickzuscliwimmen. Leider sind wir tlbcr die weiteren 
Einzelhciten der Anlage und ihr Funklionieren nicht zur vollen 
Klarheit gekoromen, so dali also die Snche noch einnial an Ort und 
Stelle iiberprlift und erganzt werden muB. 

Das Vergiften Oder Bet&uben der Fische wird von den Bhil gern 
und viel getibt. Es kann natiirlich nur dort zur Anwendung kom- 
men, wo ganz Oder fast ganz stillstehendes Wasscr gegeben ist. Das 
ist vor allem in der Trockenzeit der Fall, wo selbst die Fliisse, 
wenigstens an ihren grofieren und tieferen Stellen, so gut wie stille 
stehen. Um den Fischcn Gelegenheit zu geben, sich an einer be- 
stimmten Stelle zu sammeln, bedeckt man die Oberfldche des Wassers 
vielfach mit frischen Baumzweigcn. Nach etlicher Zeit, wenn genii- 
gend Fische herangekommen sind, um unter dem schiitzenden Dach 
Kiihlung zu finden, werden voraichtig die Giftstoffe in das Wasser 
hineingetan, was, 30 nachdem, bald eine Vergiftung oder doch eine 
Betftubung der Tiers zur Folge hat, die darauf an die Oberfliicbe 
kommen und leicht gefangen, bzw. geborgen werden konnen. 

Um Fischgifte der genannten Art zu gewinnen, zerreibt man die 
Frtichte des geAgdo-Ba.umes oder dcs yatori-Baumes Oder auch des 
mahuva -Baumes (S. 304). Diese Stoffe sollen besonders wirksam sein 
beim (lokfo-Fisch, w&hrend fiir den Fang des gonser - und des gewro - 
Fisches der zerriebene Bast des khAnkro-Bzumcs m ) bevorzugt wird. 
In ahnlicher Weise werden gebraucht: Die Bl&tter des ohalo-Baumes, 
die Wurzeln des billi-B&umes *“), die Htilsen des Wunderol-Samens, 
Opium-Blumen, Kaktusmilcli, Bast vom Stamrue des ^orap-Baumes 
und dcs styel-Baumes, Abfall (Kaff) der Kichererbse, gebrannter 
Kalk, die Substanz, welche nach Auspressung der Frtichte des 
khdnkro-Baumes (was ein 01 ergibt) noch iibrig bleibt m ). 

Gelegentlich werden auch Angeln verwendet, vor allem um die 
groflen Fische $ok und patfen, die eine L&nge bis zu 1 m erreichen 
konnen, zu fangen. Dio Angel darf da nicht zu klein sein; als 
Kbder dient ein Frosch oder ein Sttick Fleiach. Man lfiBt die Angel 

* 11 ) Gazetteer of the Bombay Presidency, vol. XIII. Part I, Tha’na. 
Bombay 1882, S. 25, crwilhnt vom Baumc kinhai (Abbizzia procera ): "Its 
bark, pounded and thrown into ponds and pools, stupifies fish. 1 ' — Der 
Khafikj-o-Baum ist identisch mit dem Palas-Baum (Butea frondosa) (S.S02). 

* 1 *) Wohl identisch mit Ntpela ruderalis Ham. (Punjabi — BilU lotan). 
R. N. Chopra: Indigenous Drugs of India. Calcutta 1933, S. 510. 

*ia) J. Hoffmann beklagt es, dafl die Munda so reichlichcn Gcbrauch 
von Fischo vergiftenden Miusin machen. "It is regrettable that the Aborigines 
make such an extensive use of this and other fish-destroying plants.’ 
(J. Hoffmann and A. van Emelen: Encyclopaedia Mundarica, vol. III. 
Patna 1930, S. 929.) 
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vielfach tiber die Nacht im Wasser und bindet die Schnnr an einem 
Baume feat. Wo Fischschulen sich zeigen, schiefit man unter Um- 
st&nden nicht nur mittels des Bogens Pfeile liincin, sondern setzt wohl 
auch den Vorderlader, falls man einen hat, in T&tigkeit. Sehr selten 
gelingt cs einem Bhil, in den Bcsitz von Dynamit-Patronen zu 
kommen, die natiirlich sehr bequem sind in der Anwendung, aber 
vcrderblich ftir den Fischnachwnchs. 

Um die gefangenen Fische heirazutragen, bcdienen sich die Bhil 
entweder klcine Ktirbe aus Bnrabus (kandiyo gcnannt) (Taf. VI/3) 
oder auch kleiner Handnetze, die kothli heifien. 

Die ..Kleinen Bhilala“ des Barwani-Gebictes kennen noch eino 
spezielle Verwendung des Fischnetzes. Wenn dort jemand des 
Abends stirbt und die Verbrennung bis zum folgenden Tag ver- 
schoben werden muB, so iiberdeckt man die Leiche mit einem Fisch- 
netz. Das geschieht aus folgcndem Grunde. Wenn etwa walirend der 
Nacht ein (ibelwollender Geist kame, um den Totcn wieder zum 
Leben zu erwecken, so wtirde er mit dem Abz&hlen der Maschen 
des Netzes soviel Zeit vertun, daB unterdessen der Morgen da wftre, 
wo dann ja bald die Verbrennung vorgenommen wird. 

Obwohl die Bhil ihrerseits dem Fischfang gerne und vicl ob* 
liegen, so fanden wir ihn doch nicht mit ihren religibsen Veran- 
staltungen verkniipft, wie das etwa bei den Munda der Fall ist. Diese 
kennen in ihrera Festkreis einen “fish and crab day”, der den 
Ahnen gilt. Auf Grund dieser Tatsache und der weiteren, daB die 
Munda eine besondere “dexterity in knitting fishing nets and making 
fishtraps” bekunden, hhlt J. Hoffmann den SehluB ftir gestattet, daB 
“they lived in regions where fish was much more abundant and 
much more easily obtained than in Chota Nagpur"* 14 ). Die Baiga 
dagegen kennen weniger Fischnetze, dafvir aber umso mehr “bamboo 
traps"* 14 ). 


Pflanzensammeln. 

Das Sammeln von eBbaren Pflanzen, Wurzeln und Friichten 
wird von den Bhil auch heute noch im allgemeinen recht fleifiig 
gepflegt. So liefern junge Bambus-Sprossen ein wohlschmeckendes 
Gemtise. Getrocknete Mahuwa-BHiten bilden mitunter wochen-, ja 
monatelang. “the staple-food” Im Dschungel findet der Kundige 
yamsartige Knollen, die gerostet und mit etwas Salz dazu gegessen 

*‘ 4 ) J. Hoffmann, a. a. 0., II, S. 389 f. 

* 15 ) Y .El win: The Baiga. London 1939, S. 83. 

2iej “The most important minor produce is the mahua flower. Myra- 
bolmn and mahua seed are collected in the west.” (Imperial Gazetteer XIV, 
S. 232.) 
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werden. Aus den FrUchten des Tamarindenbaumes bcreitet die Bhil- 
frau, wenn a!le Milch fchlt. eine Art Sauce, die den trockenen Mais- 
brei etwas besser munden macht. 

Rodungs- oder Brandwirtschaft 

Abcr von den Produktcn des Waldes, bzw. des Dschungels aliein 
haben die Bhil seit Menschcngedenken nicht mehr lebcn ktinnen. 
Eine ehemalige reine Jagd-Sammelstufe kann fUr sie nicht erwiesen 
werden. Anderselts stellt die heute den meisten Bhil eigentiimliche 
Form des Ackerbaues: die Dauerbewirtschaftung der einmal in 
Pflego genommenen Felder, offenkundig eine jUngere Beeinflussung 
durch die Hindu und vielleicht noch durch andere Vblker dar. Jeden- 
falls sind gute Anzeichen daftir vorhanden, daft die Bhil ehemals, 
als sie noch nicht so zusammengedr&ngt leben muftten und wahr- 
scheinlich auch an Zahl geringer waren, bedeutend mehr, wenn nicht 
ausschliefllich, der sogenannten Brand- oder Rodungswirtschaft 
huldigten. Hierftir spricht einerseits die Tatsachc, daft in einzelncn 
abgelegenen Gebieten dieser Wirlschaftsbetrieb sich bis in die Ge- 
genwart hinein erhalten konnte, w ah rend anderseits die Meinung 
dariiber, daft der Bhil in Bezug auf alien ..hOheren” Ackerbau ein 
Stumper ist, als eine schlechthin einmiitige und allgemeine bezcich- 
net werden kann. 

Ftir Punkt 1 haben wir folgende Zeugnisse. Sie belreffen die 
Bhil von Panch Mahals, Partabgayh und BSnswara. In Bezug auf 
die Bhil des erstgenannten Distriktes heiftt es: "The Bhils, as a rule, 
now cultivate the same field continuously, although many still 
practise nomadic tillage on patches of forest land, which they 
abandon after a year or two” * 17 ). In Partabgarh und in Banswara 
scheint die letztgenannte Praxis noch mehr in tlbung zu stehen. 
“The Bhils largely practise the destructive form of shifting culti¬ 
vation known as walar, which is described in the article on Banswara 
State”* 18 ). Von der Brand-Wirtschaft der Bhil in West-Indien 
spricht E. Barnes* 18 ). 

Schwanken zwischen „niederem“ und „h 5 h e r c m‘ 

Ackerbau.' 

Wenn die Bhil als wenig geschickt im Ackerbau gescliildert 
werden, so ist zu bedenken, daft dabei das Urteil vom Standpunkt 
des „h6hercn“ Ackerbaues aus gefhllt wird. Man beachtet nicht, daft 

8,T ) Imperial Gazetteer, XIX, S, 383. 

*«)*A. a. 0., Vol. XX, S. 11. In vol. VI, S. 410 wird das walar or 
wSlra system, wie es also auch im Staate Banswara vielfach im Gebraucho 
ist, naher beschrieben. 

**•) (Anmerkung 34) S. 327. 
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es sich da um einen Wirtschaftsbetrieb bandclt, der offenbar erst 
sekundar und spaler zu ihnen gckoramen ist. Die Bhil zcigen 
“little skill in farming”, so hciBt es allgemein von ihnen im 
“Imperial Gazetteer of India” 220 ). Und von den Bhil des Partabgarh- 
Distriktcs: “being unskilled, lazy .... they prefer the wSlar or 
irnlra system” 221 ). Hier nimmt, wie man sieht, die Feststellung 
ihrer Ungeschickliclikeit und Tragheit direkt auf die von ihnen 
geiibte Brandwirtschoft Bezug. Dasselbe ist bei E. Barnes der 
Fall KI ). 

So schwebt der Bhil noch in der Mitte: Der neueren, ftir ihn 
„hoheren“ Form des Ackerbaues hat sich sein ganzes Wesen noch 
keineswegs voll akkommodiert, die alte Methode (die Brandwirt- 
schaft), die ihm von Haus aus eigenttimlich ist und daher ktirper- 
lich und geistig mehr liegt, kann er meistens nicht mehr austiben. 
Dafi der Bhil trotz allem nicht blind den Vorteilen eines „hbheren“ 
Ackerbaues gegentibersteht, verraten abermals seine SprichwOrter 
und Redeweisen. So sagt er: 

Sawde wadhyd sawrd mffri. 

Vierzehn Wissenschaften in der Pflug-Furclie. 

Kamdi man hamdi. 

In der Feldarbeit (alles) ist (Fiille). 

Lob der relativ grollen Sicherung, welche die Feldarbeit bietet. 

Ziwen tiaza, zitcen pajrza. 

Bei Leben K6nig, bei Leben Untertan. 

Sinn: Wer Ackerbau im Eigenbetrieb pflegen kann, ist Kdnig 
und Untertan in einer Person. 

„Welche Hoffnung kann man auf Verdienst bei anderen setzen? 
Das ist (so unsicher) wie eine Wurzel auf einem Stein.“ 

Sinn: Nichts geht tiber Eigenbetrieb (im Ackerbau), sich bei 
anderen durch Arbeiten den Lebensunterhalt verdienen miissen, ist 
eine httchst unsichere Sadie. 

Hali bale ne dan ghale. 

Pfliiger pfltigt und Tag destilliert. 

Gebraucht von einem Ifissig arbeitenden Pfltiger, der immer 
wieder unterbricht, mit diesem oder jenem redet und tratscht und so 
die Zeit „vertropft“ in gesch&ftiger Faulheit. 

Endlich sei in diesem Zusammenhang noch der sogenannten 
We-Mata gedacht, durch welche BhagwSti seit unvordenklichen 
Zeiten ftir die Bhil die Feldarbeit hat vorschreiben lassen. Welche 
Feldarbeit? Am ehesten w&re hier natiirlich an die Brandwirt- 


* 20 ) Imperial Gazetteer, XIV, S. 232. 
221 ) A. a. 0., vol. VI, S. 410. 

I22 ) (Anmerkung 34) S. 827. 
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schaft zu denken; denn in jenon unvordenklichen Zeiten knnnten die 
Bhil eine andere noch nicht, Damit ergabc sicli eine beaclitcnswcrte 
Parallcle zu den Baiga, denen ebenfalls Bhagwan dns Rodungs- und 
Brand-System (hewar) als verpllichtcnd auferlegte, zwar nicht durch 
eine Gottin (sondem Bhagwan selbst ist hier dcr Auftraggeber). 
aber wohl gleichzcitig als Dienst an der Gottin Dharti Mata «»). 

Der „h 8 h e r e“ Ackerbau (Feldfrtichte, Dtingen). 

Die folgenden Mitteilungen zum Ackerbau der Bhil gehen vor- 
nehmlich vom Gebiete des Jhabua-Staates aus. Ein loafar-Systcm 
gibt es hier kaum noch, obwohl es von den Nachbargebieten, Panch 
Mahals, Kushalgarh und P&rt&bgnph bezeugt ist. Dor (angeblich 
einem Rajputengeschlecht entstaramende) KOnig ist Eigcntiimer von 
Grund und Boden, die gewShnlichen Untertanen, die Bhil voran, 
sind alle nur Ptichter. Das zu Rhambapur gehdrige Dorf Nawagaon, 
in dessen Bereich unsere Arbeitsstattc lag, zfihlte rund tausend 
Individuen. Davon sind 125 Bhil, die iibrigen Labhana oder auch 
Angehorigo anderer Hasten. Die verhaltnismaflig geringe Zahl 
der Bhil stellt einen Ausnakmefall dar, ini allgemeincn sind 
die Bhil hier tibemll in der Uberzahl vertreten. Auf die crw&hnten 
125 Bhil entfallen 19 sogenannte Felddokumente, die natUrlich von 
der Regierung ausgestellt werden. Auf Grund dessen sind die 
einzelncn Familien berechtigt, bestimmte Felder zu bebauen, woflir 
allerdings heftige Steuern zu entrichten sind, die nur zu oft den 
armen Bhil unrettbar in Schuldcn und Elend hineinverstricken. 

Die Gegend ist htlgelig und liegt ctwa’300—600 m tiber dem 
Meeresspiegel. Typischer Dschungel herrscht allgemein vor. Der 
Boden ist teilweisc gut, teilweise wenig wert. Die guten Acker 
liegcn im allgemeinen an tieferen Stellen und sind fUr gewcihnlich 
nicht im Besitze der Bhil, sondem werden von Hindu und Moham- 
medanern bebaut. Die schlechten, vielfach hdher gelegenen und 
steinigen Felder 6ind den Bhil tiberlassen. Da diese eine kllnstliche 
Bewasserung meistens nicht kennen, gleichzeitig der Monsun in 
jenen Gebieten mit seinen Wassern selten tiber das Norraale hinaus- 
geht, sondem im Gegenteil ziemlich hHufig daruntcr bleibt, so hangcn 
und bangen die Bhil immer wieder um des Lebens Unterhalt, ja oft 
um die nackte Existenz. 

Als Hauptfrucht steht bei unseren Bhil der Mais im Vorder- 
grunde; wenn diescr gedeiht, so ist das Hauptnahrungsmittel fur das 


««) y. El WIN: The Baiga, London 1939, S. 318. Die Baiga habeu 
"the practice of shifting cultivation" dirckt zu einem Kult erhoben, “and 
have adopted it as the symbol of their tribe, differentiating them from all 
others.’’ (A. a. 0., S. 106.) 

'.'in 
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laufende Jahr gesicliert. Dane ben baut man verschiedene Hirsearten, 
Kichcrerbse, Erdniisse, Bohncn und Gurken. Gerste, Weizen und 
Baumwolle fehlen bei den Bhil niclit vollst&ndig, aber sic sind doch 
nur eeltener anzutreffen. Es fehlen schliefilich nicht: Tabak und 
Opium. Aber diese Dinge warden durchaus nicht von jedem Bhil 
gebaut. Der Bhil kennt ein Dtingen des Ackers. Man sammclt zu 
diosem Zwcckc wall rend des Jahres aucli die tierische Exkremcnte. 
im besonderen den Kuhdung. Aber es schaut ftir das DUngen doch 
nicht viel heraus. Denn der Kuhdung wild zuviel im llaushalt 
benotigt, namlich ftir Feuerungs- und Verputzzwecke, so daft nur 
wenig ftir die Felder tibrig bleibt. 

Pfltigen (Pflug, Sa pflug, ..Ackerwa lze“, wakhar). 

Unter den Arbeiten des „hbhercn“ Ackerbaues nimmt das Pflll- 
gen die erste Stelle ein. Das Pfltigen bei den Bhil (wie auch sonst 
in Indien, soweit ich es selber zu beobachten Gelegenheit liatte), 
kommt in Art und Wirkung dem Pfltigen mit dera Hunspflug in 
Europa im wesentlichen gleich. Es handelt sich also eigentlich nur 
um ein Auflockern, wcniger um ein Umwenden der Erde. Und wenn 
der Pflug (die Besckreibung des Pfluges folgt spdter) in Indien 
ftir gewdlmlich nicht tief greift, dann tut cr das erst recht nicht 
beim Bhil, weil dessen durchgchends magere und unterernahrte 
Zebuochsen sonst den Pflug gar nicht ziehen kbnnten. Die Furchen, 
die ich selber naher in Augenschein nehmen konnte, zeigten eine 
Tiefe von 8—10 cm. Von der gewbhnlichen Art des Pfliigens, die 
nur die Auflockerung und Reinigung de9 Bodens bezweckt, ist das 
Pfltigen, mit dera sich gleichzeitig ein S&en verbindet, zu unter- 
scheiden. Im letztgenannten Falle kommt ein Sapflug zur Verwen- 
dung, wozu allerdings jeder andere Pflug umgestaltet werden kann. 

Unsere Bhil machen den Pflug zum S&pflug, indera sie am Sterz 
desselben ein Bambusrohr anbringen, dessen unteres Ende bis zum 
rtickw&rtigen Ende der Pllugsohle reicht. Oben l&uft das Rohr in 
eine trichterartige Erweiterung aus, in welcher der Same walirend des 
Pfliigens hineingeworfen wird, er kommt unten heraus und mitten in 
der Furche zu liegen. (Taf. III/4.) Von dem zurtickfallenden Erdreich 
werden die Samenkorner ein wenig tiberdeckt. Diese Oberschiittung 
geniigt bei kleinen Sfimereien, ftir die dickeren Maiskbrner ist es 
aber vorteilhafter, wenn sie reichlicher mit Erde bedeckt werden. 
Um beiden Arten von Samenkbrnern gerecht zu werden, verfftlirt 
man folgendermallen: Die Furche, welche der Bhil-Pflug zieht, hat 
eine Breite von rund 10 cm. Wenn beim Pfliigen gleichzeitig gesiit 
wird, so zieht man die folgende Furche nicht direkt neben der vor- 
hergehenden, sondern laftt den Rauin ftir eine Furche frei. So wird 
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das gnnze Feld gepflUgt und besiit. Jede Furche mifit in der Breitc 
rund 10 cm, die Distanz zwischen den Samenreihen betrrtgt infolgc- 
dossen rund 20 cm. Der Pfltiger fiingt hierauf mit dcm Pfltlgon des 
selben Ackers nochruals von vome an. Jctzt wird natttrlich nur 
gepflugt und nicht mehr gesiit. Und zw&r pfltigt er jetzt jedesmal 
durch das beim ersteu PflUgen (und Sticn?) freigelassenc Erdrcich. 
Das hat zur Folge, dafi nun auch der restliche Teil des Erdreicliea 
aulgelockert wird, wie ferncr, daft die Maiskorner, die nur eine 
dtlnne Erdschicht erhielten, jetzt von der vollen Furche ubcrschtittet 
werden. Handelt es sich um die erwiihnten kleineren Stirucrcien. so 
wird erst beim zweiten PflUgen gesat. Der Same erhfilt dann nur 
eine leichte Bedeckung, so wie es in diesem Fall ebon wtlnschens- 
wert und besser ist. 

In eincm etwas leicht geschilrzten und schmachtenden Jiltlied 
wird der Pfltiger eingeladen, aus dcm Regcn heraus zu kommen. 

0 Pfltiger, Deine Stricke und der Ochsenstachel werden naB. 

Des Pflltgors Saclien werden null. 

Der PflUger (= Refrain). 

0 Pfltiger, Dein seidener Turban wird naB. (Refrain.) 

0 Pfltiger, wende Dich zu mcinem Stirnschmuck liin. 

0 Pfliiger, Dein „Sporthemd“ wird naB. 

0 Pfltiger, wende Dich zu meinem Nasenring hin. 

0 Pfltiger, Dein Dhoti (Oborkleid) mit dem seidenen Rande 

wird nafi. 

0 Pfluger, Deine Stricke und der Ochsenstachel werden naB. 

O Pfltiger, wende Dich zu meinem Brusttuch hin. 

0 Pfliiger, wende Dich zu meiner "WachhUtte hin. 

0 PflUger, Deine HUftenschnur wird naB. 

0 Pfltiger, Dein mit Haldi (Gelbwurz-Farbe) bedeekter Kbrper 

wird nafi. 

O PflUger, wende Dich zu meinem GUrtel hin. 

Zum Zerkleinern der Erdklumpen und ziun Einebnen eines fertig 
gepfliigten Ackers bcdient man sich eines flach zugeschlagenen 
Baumstammes. Dieser funktioniert wie cine Schleife. Ochscn zichcn 
sie, und ein oder auch zwei Personcn etellen sich darauf, um die 
Wirksamkeit der primitiven und billigen „Ackerwalzo“ zu crhdhen. 
(Taf. III/3.) 

Um den Boden und Gras und Unkraut aufzulockcrn, darait 
dieses oben zu liegen kommt und vertTocknet, bedient man sich des 
sogenannten wakhar. Wdkhar gleicht im Prinzip dem Exstirpator 
Europas, ist aber bei den Bhil von auBerordentlich primitiver Kon- 
struktion. 
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WlLIKLX KOPPERS. 


J a t e n. 

Beim Tropenrcgen wfichst rasch die Frucht, aber gleich rasch 
oder noch rascher das Unkraut. So mull fleiJlig gejdtet werden. Im 
Verlaufe der ersten WocJien kann das noch mittcls des J&tpfluges 
gescbchen. Man verfolgt damil gleichzeitig don Zwcck, die (lurch den 
starken Eegen etwa bloflgclcgtcn Wurzeln der jungen Maispflanzcn 
wieder mit Erde zu bcdccken. Spfiter, wenn die Staudcn schon inohr 
herangewachsen sind, mufl das Unkraut mit den Hfindcn ausgerissen 
und entfernt werden. Das ist die Gelcgenheit, wo die JiUlieder zur 
Geltung kommen. 


J & 11 i e d e r. 


Der Pfau. 


Wer hat diesen Pfau versorgt? (bis) 
Nevo** 4 ) hat den Pfau versorgt. 

Wer hat ihn aufgezogen? 

Zhitro I!3 ) hat ilm aufgezogen. 

Wer hat ihn verjagl? 

Nevo hat ihn verjagt. 

Wer hat ihn gettitet? 

Mein Bruder hat ihn get&tet. 

Wer hat ihm die Haut abgezogen? 

Zhitro hat ihm die Haut abgezogen. 

Wer hat ihn zerschnitten? 

Marasyo hat ihn zerschnitten. 

Wer hat ihn zersttickelt? 

N. N. hat ihn zersttickelt 
Wer hat ihn verteilt? 

Nevo hat ihn verteilt. 

Zhitro lief im Zorn davon. 

Berede ihn doch und bringe ihn zuriick. 
Wer wird ihn tiberreden? 

Mein Bruder wird ihn tiberreden. 

Weshalb lief er im Zorne davon? 

Er lief, um den Schwanz ***) (des Pfauen) 

zu verzehren. 


M4 ) Arbitriirer Name. 
m ) Arbitriirer Name. 

**•) Der Pfauenschwanz ist sehr fettreich. Trotzdera ist hier das An- 
arbleten des Schwanzes im sptittischen Sinae gemeint. 
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Die bewachien Wackier. 

Geh nicht in dieses Keisfeld. 

0 Ando, geh nicht ins Wnsser (= Refrain; so nach jedem Vers) 
Im Palast sitzend verbietet der Vater. 

500 Bogenschiitzen liaben ein Auge auf Dich. 

Im Klcphanten-Tragstuhl sitzend verbietet es Deine Mutter. 

500 Elefantenleute hnlten ein Auge auf Dich. 

Den Wagcn fUhrend verbietet Dir Dein Bruder. 

Brot backend verbietet Dir Deine altere Schwfigerin. 

Geh nicht in dieses Reisfeld. 

Den Mist zusammenscharrend verbietet Dir Deine Schwester. 
M&nnor mit Armringen halten ein Auge auf Dich. 

Manner mit silbernen Hilftenketten halten ein Auge auf Dich. 

Ein hershafler Trunk nach gemeinsamer Arbeit. 

Lassen Sie Mahuwa-Bltiten kommen, 

O Herr Schwiegervater (== Refrain). 

Lassen Sie einen schweren, runden Topf holen. 

Lassen Sie (ihn) mit Mahuwa-Bltiten fUllen. 

Lassen Sie Ofen eingraben, 

Lassen Sie die Ofen zurechtmnchen. 

Lassen Sie den oberen Topf holen, 

Lassen Sie den Darn triiufeln, 

Lassen Sie die Arbeiter herbeirufen, 

Lassen Sie im Reis Unkraut ausreiften, 

' 0 Schwiegervater, stellen Sie Maisbrei auf den Herd. 

0 Herr Schwiegervater, es ist Mittag. 

Bringen Sie die Arbeiter ins Haus. 

Filttern Sie sie mit gekochtem Mais. 

W&hrend das Jttten zum guten Teil von Frauen und Kindern 
besorgt wird, ist vor allem das Pfltigen des Mannes Sache. Uberhaupt 
fallen alle Arbeiten, bei denen die tierische Kraft (Zebuochse und 
Was8erbUffelstier) eine Rolle spielt, Angehbrigcn der starken Ge- 
schlechtes zu. Hinter dem Pfluge geht zumeist ein Bursche oder ein 
jtingerer Mann, der Schwiegersohn, sei cs der wirkliche oder der 
zuktinftige, d. h. der, welcher bei den zukiinftigen Schwiegereltem 
ftir die Tochter dient, die dann spfiter seine Gattin werden soil. 
Weitere Jiitlieder siehe S. 317. 

Wachen. 

Zur Zeit, wo die Feldfriichte lieranwachsen, besonders aber dann, 
wenn sie zu reifen beginnen, ist TVachc notig. Hierftlr wir eine Wach- 
htitte (otfo) (Taf. VI/2) errichtet, die vielfach auf einem erhbhten Platze 
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steht, eventueil auch einera Baum angelehnt ist. Die Wache ist ndtig, 
um Tiere (Wildschweine, Affen, Scliakale, Vbgel) und diebische 
Menscheu fernzuhalten. Als Wachter kommen im allgemeinen nur 
Manner und Burschen in Betracht, bei Tage fallt diese Aufgabe 
vielfach auch den Kindern zu. Selbst der Gebrauch von Vogel- 
scheuchen (liurun) ist den Bhil bekannt. Die Kalbspuppe bezeichnen 
sie mit dem gleichen Wort M7 ). Auf verschiedenen Feldern des 
Udaipur-Kherwara-Gebietes fanden wir grbBere und kleinere Erd- 
klumpen in der H6ho von 40—70 cm aufeinundcrgeschichtet. 
(Taf. V/2.) Wie uns erkl&rt wurdo, geschehe das des Rotwildcs 
(Hasen, Rehe) wegen, das, in der Nackt herankommend, diese Gc- 
bildo fiir Menschen halte und so die betreffenden Acker meide. Hier 
handolt es sicb, wie man sieht, niclit um Vogelscheuchen, sondern 
um Rotwild-Scheuchen. Die Bhil des in Rede stehenden Gebietes 
tiben also ebcnfalls diese Wild-Abwehrmethode, die anderswo, be- 
sonders unter JUgerst&mmen, bei den bekannten „Trichterjagd“-Ver- 
anstaltungen zur Verwendung gelangt. 

E r n t e n. 

Wenn der Mais und die iibrigen Getreidearten zur Reife ge- 
kommen sind, wird geerntet, wo wieder alles hilft, was H&nde hat. 
Bei dieser Arbeit koramt naturgemail besonders die Sichel zur An- 
wendung. Das Geerntete wird zur Dreschtenne gebracht, wo der 
Mais mit langen Stficken, die als Dreschflegel dienen, ausgeklopft 
wird, wfthrend die Entkbrnung der iibrigen Getreidearten von den 
FtlBen der Zebuochsen besorgt wird. (Taf. V/l.) Bei der Reinigung 
des Getreides hilft der Wind. DaB gerade im Zusammenhang mit der 
Dreschtenne die Bhil die schadigenden Einfliisse Ubelwollender Gei- 
ster (von Verstorbenen) fiirchten und daB sie diesen durch ver- 
schiedene Praktiken zu begegnen trachten, wird spiiter niiher dar- 
zulegen sein (S. 183 ff.). 


Ergologie. 

Haus. Arten des Hauses und deren Namen. 

Der Bhil sch&tzt den Wert eines Hauses, wenn es auch noch 
so bescheiden und armselig ist. „Wenn die kleinen Wildtauben und 
Grasmiicken (ein kleines fettes VOglein, das sich gerne im Gras 
aufh&lt) und alle anderen geflllgelten Tiere ein Nest haben und der 
Hase fiber ein Ruhepl&tzchen in der Erde verftigt, dann muB auch 
der Mensch wenigstens eine auf \ner Pfahlen ruhende Hiitte sein 
eigen nennen. Das sagt der Bhil.“ 

* 27 ) W. Hoppers and L. Jungblut, The Water-Buffalo and the Zebu 
in Ceutral-India. Anthropos XXXVII—XL (1942—45) 4/6, S. 659. 
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Die Arten der Hauser, und die Benennungen, wic der Bhil aie 
ken nt, sind folgende: 

1. Hawaii. Das bedeutet „ViIla“, die der Bhil im allgemcinen nur 
vom Ansehen Oder HOrensagen kennt Als hawili (Villa) wird ein 
Haus bezeichnet, dessen Wande Stein- (gewdhnllch Backstein-)Wande 
sind, und das ini Innern durch kraftige Querbalken ausgczeichnet ist. 
Das /tatndh'-Haus braucht. ura diesen Namen zu verdienen, nicht etwa 
zweistdckig zu sein. Das zweistfickige Haus hat schon wieder seine 
eigene Bezeichnung. Gewisse Holzverzierungen am Dachrande kbn- 
nen dera haioMi -Hause eigen sein, sie gehoren aber nicht notwendig 
dazu. GewiSlinlich werden Querbalken und Mauern mittels Lehra 
mdglichst zu einer Einheit zusammengefagt, aber es braucht auch 
das nicht notwendig zu sein. 

2. = Stockwerk- (zweistSckiges) Haus. Dieses Stockwerk- 
Haus hat auher den beiden Stockwerken (Erdgcschofl und erstem 
Stock), die beide bewohnt werden, eigentlich keine Besonderheiten. 
Es kann sogar, wie ein gewdhnliclies Bhil-Haus, mit Gras bedeckt 
sein. 

3. Gher- Haus, worunter das gewbhnliche Bhil-Haus verstanden 
wird. Dieses vor allem kann ein mit Gras (und Blattern) odcr ein 
mit Dachziegeln gedecktes Haus sein. Im zweitcn Falle haben wir cs 
mit einem tluiprll iwlo, im ersten mit einem sasdryun, bzw. mit einem 
sara pan walun zu tun (sarun heillt Gras, pan Blatt). (Taf. III/2.) 

4. fapri = kleines Wohnhaus (Htltte), d. li. ein Haus, bei dem 
das Dach mit der AuUenmauer abschliefit, das also kein llberstehen- 
des Dach und damit auch keine darunter befindliche und davon be- 
schtitzte Veranda hat. 

5. Zhonpri (oder shdnprun) = kleine Hiitte. Form und Anlage 
sind hier wie beim vorigen, dem t&pri, aber alles ist kleiner. 

6. Odo = Wachhtltte, gewfihnlich ein auf vier Pf&hlen ruhen- 
des, plattformartiges Gebiide aus Holz, tiberdacht odor auch nicht 
liberdacht, von dem aus die reifende Saat vor rauberischen Tieren 
(VOgeln!) und Menschen bewacht und beechtitzt wird. (Taf. VI/2.) 

7. Dhalyun. Irgendein, gewdhnlich nur mit Gras bedeckter An- 
bau an ein Haus, der verschiedcnerlei Zwecken dienen kann 

In der Bhil-Literatur stcifit man mchrfach auf die Bienenkorb- 
htitte als eine der frtlheren Hausformen bei den Bhil. Diese An- 
gelcgenheit gewinnt an Interesse und Bedeutung, nachdem Chr. 
von FCrer-Haimendorf die Bienenkorbhiitte als eine bei den 
Chenchu, die nach Guiia den Bhil anthropologisch besonders nahe 
stehen, ziemlich verbreitete Wohnform nachgewiesen hat (The 
Chenchus, London 1943, Fig. 38, 39, 44, 45). (Siehe oben S. 10 f.) 
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Wahl des Bauplatzes. 

Die Bhil halton darauf, dall bei der Wahl des Platzes fiir ein 
ncues Hans aui folgcnde Dinge geachtet werde. Zunfichst soil als 
Baustelle nicht ein Ort gewhhlt werden, auf dem schon einmal ein 
Wohnhaus stand. Wcr welA, ob dort nicht Leute gestorben sind, so 
dafi mit einer Bcunruhigung und Belastiguug durcli deren Scelen 
( bhut ) gereclinet werden miillte. Mit dieser Vorstellung hfingt es 
auch zusamraen, dall die Bhil zumal dann nicht gerne im Haus 
bleiben, wenn darin kurz hintereinander mehrere Todesf&lle sich 
ereigneten. Beim Bau eines neuen Hauses vermeidet man auch den 
Schatten des wilden Feigenbaumes. Dessen herabliiingende Luft- 
wurzeln kdnnten den jungen Leuten schaden, zumal dann, wenn sie 
heiraten wollten** 8 ). Also, ihre Nachkommenschaft ktime infolge der 
Niihe des wilden Feigenbaumes ernstlich in Gefahr. 

Grundpfahlsetzung. 

Nach der Wahl des Platzes denkt der Baulustige damn, flir die 
Grundpfahl-Setzung einen gtinstigen Tag herauszufinden. Als Grund- 
pfahl kann irgendoiner der Pf&hle gelten, die an der Frontseite, die 
imincr nach Norden oder Osten zeigt, stehen werden. Als besonders 
gute Tage hierfiir gelten der Neumond- !2B ) und der Vollmondtag. 
Man achtet aufmerksam auf die Omina, die guten und schlechtcn 
Vorzeichen (fthnlich wie bei der Vorbereitung auf eine Heirat 230 ) 
und verschiebt mit Rticksicht darauf gegebenenfalls das Vorhaben 
um eine lftngere oder kurzere Zeit. Zu der Grundpfahl-Setzung ladet 
der Baulustige den Dorfvorsteher und einige Verwandte und Be- 
kannte ein. 

Auf der Stelle, wo der erste Pfahl (der „Grundpfahl“) eingesetzt 
werden soil, tr&ufelt der Dorfvorsteher ein wenig Daru, und zwar 
in der iiblichen Weise, dabei der Erdmutter (Zami Mata) geden- 
kend 2 * 1 ). Darauf grabt man an dieser Stelle ein Loch, fUllt es mit 

228 ) W. Koppers and L. Juncblut, Wedding Rites among the Bhil of 
North-Western Central India. Artibus Asiao. (Der Artikel ist erst im Er- 
soheinen begriffen, Seitonzahl kann noch nicht angegeben werden). 

***) Neumond-Tag im Sinne dcr Bhil, d. i. der zweite, bzw. der dritte 
Tag nach dem astronomischen Neumond, also an dera Tage, an dem der 
Mond dem Menschenauge zum ersten Male wieder sichtbar wird. 

M0 ) W. Koppers and L. Juncblut, Betrothal Rites among the Bhil 
of North-Western Central India, Artibus Aslae, IX, 1946, 5—33. Siehe 
S. 5, 7 fl. 

M1 ) Diese Daru-Libation wird in der Weise durchgeftlhrt, dad man 
Daru in die rechte Hand gieflt und diesen dann auf die Erde tr&ufeln l&Gt. 
Die Hand macht dabei dreimal eine kreisfdrmige Bewegung, am Schlusse 
der dritten wirft der Betreffende den Rest des Daru auf die Erde. 
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Wasser und wirft eine Kupfermiinze oder ein StUckchen Silberdraht 
hinein. Hierauf erfolgt die Einsetzung des Pfahles, der unten niit 
Hilfe von Erde und Stcinen befestigt wird. 

Warura das Loch mit Wasser gcfiillt wird, wuflten unsere Inter- 
proten nicht. Vielleicht hat es nur den praktischen Zweck, das Erd- 
rcich geschmeidiger zu machen, damit der Pfahl sich ura so besser 
und um so fester einfugc. Anders verlialt es sich mit dor Kupfer- 
miinze oder dem StUckchen Silberdraht, das man in das Loch hinein- 
wirft. Der Erde Mimd ist gedffnet worden, darum gibt man ein 
Metall-Stiick hinein, wie solches ja nicht selten auch in den Mund 
eines Toten liineingelegt wird. Die Tatsache, dafi fur diese Zwecke 
nur Kupfer oder Silber gewahlt wird, verdient Beacktung. Gold 
wird nicht. verwendct, selbst wenn cs zur VerfUgung 6tehen sollte. 
Aus langer Beobachtung heraus kann festgestcllt werden. dafi die 
Bhil cin gewisses Vorurteil gegen Gold haben, was in Bezug auf 
Silber nicht der Fall ist. Die Bhil sagen denn auch: ..Findet man 
Gold, so wird das Haus leer werden.* 4 Eine Erkldrung hicfUr ver- 
mochten sie selbst nicht zu geben. Man wird aus dem gegebcnen 
Sachverhalt zunachst nur den Schlufl ziehen dUrfen, dafi die Bhil 
frliher mit dem Silber als mit dem Gold bckannt wurden. 

Im allgemeinen wird darauf gcschaut, dafi der „Grundpfnhr* ein 
Gabel-Pfosten ist. An eine der beiden Gabel-„Zinken“ hangt man 
ein kleines S&ckchen. in welchem sich mit Haldi (Gelbwurz) gef&rbter 
Reis befindet Ober den Zweck dieser Mnfinuhme war kein klarer 
Bescheid zu orhaltcn. Auf die „Gabel“ kommt ferner ein Zweig des 
(dornigen) Ber-Baumes (oder Strauches) zu stehen, womit die Fern- 
haltung von Eulen bezweckt wird. Eine am Haupipfostcn ange- 
brachte Schnur halt nach dem Glauben der Bhil die Hexen davon 
ab, in das Haus einzusteigen ***). Am Schlusse der Feier wird 
nattirlich der „Grundpfahl“ so ausgiebig als moglich mit Daru 
„begossen“. 


Das Bauen des Hauses. 

Etwa 8—14 Tage nach der Grundpfahlsetzung beginnt die eigent- 
liche Bau-Arbeit. Zum Messen dient dabei eine einfache mebrcre 
Meter lange Schnur. Um besonders in Bezug auf den Standort der 
Pf&hle eine gleiclim&fiige Distanz zu gewinnen, legt man die Schnur 
zwei-, viermal usw. zusammen und entfaltet sie dnnn wieder. Auf 


tat) Jn Bezug auf die mit der ..Grundpfahr-Setzung verbundcnen Riten 
stimmen die Bhil wesentlich mit den Baiga tiberein. “Then they [the Baigas] 
fix a pole with a thornbush tied to it, and in the hole dug^ for it, they put 
five grains of rice, some turmeric and a pice, saying: “0 Dharli Mata, 
give us one pice worth of land?” (V.ElwiN: The Baiga, London 1939, S.28.) 
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diese Weise ist es ja leicht, gleiche Abstiinde zu erhallen. Die Winkel 
bestimmt man nach dem Augenmafl. Dabei soli abcr wohl acht gege- 
ben warden; denn Winkel, die ihrer Natur nacli rechtwinkelig sein 
sollen, es in Wirklichkeit abcr nicht sind, konnen dem Herrn des 
Hauses Ungliick bringen. Warum, das konnte nicht n&her angege- 
ben werden. Die Wasserwaage wild ersetzt, durch einen langen, 
moglichst geraden Bambusstock. Man gebraucht ihn vor allem, am 
auszuprobieren, ob die Pf&hle, welche jeweils cine Reihe bilden, 
auch alle gleich hocli sind. Das echte Bhil-Haus kennt keine Ver- 
wendung von N&geln. Wo Zusammenfiigungen der Teile notwendig 
sind, werden die Methoden des Verzapfens und des Bindens zur An- 
wendung gebrachb Nagel kann man heute in den Basaren haben, 
aber diese sind haufig weit entfernt, oder es fehlt den Bhil dafiir das 
nbtige Geld. 


Das Geriist des Hauses. 

Der Grundrifi des gewolmlichen Bhil-Hauses ist, soweit wir 
hdrten und es selbst zu beobachten Gelegenheit batten, ein recht- 
eckiger. Die Lange des Hauses betrfigt 5—8 m, die Breite 4—6 m 
und die Hohe 3—4 m. Im allgemeinen ist das Haus in der Quer- 
richtung geteilt, der eine Teil (mehr oder weniger die Hiilfte des 
Ganzen einnehmend), wird von den Menschen, der andere von den 
Haustieren bewohnt. Fiir die Struktur des normalen Bhil-Hauses 
(Gher, siehe oben S. 57) sind fttnf Pfostcn-Reihen von grundlegender 
Bedeutung. Diese fiinf Pfosten-Reihen stehen in der Langsrichtung 
des Hauses und zwar so, dall (von oben gesehen) die eine die mittlere 
(m<56) bildet, wiihrend die anderen, je zwei rechts und je zwei links, 
jedesmal im gleichen Abstand davon stehen. Diese beiden Reihen 
stehen in der Wandzone ( gai ), bzw. in der Dachrand- (oder Veranda- 
AuBenseite) (newun) Zone. Nattlrlich sind die Pffihle, welche die 
mittlere Reihe ausmachen, am hftchsten, die, welche in der Wand- 
bzw. Veranda-Rand-Zone stehen, sind jedesmal entsprechend niedri- 
ger. Allerdings ist zu beachten, daB das Dach und damit das Haus 
bei den Bhil im allgemeinen ziemlich flach gehalten ist. Die Anzahl 
der eine Reihe bildenden Pfahle betr&gt meistens 4 oder 6. Das er- 
gibt also 5X 4 = 20, oder 5X6 = 30 Pfahle (oder Pfosten). Steht 
einmal ein Haus, so verschwinden ofters bald einige von diesen 
Pf&hlen; sie stehen im Wege oder man benotigte das Holz fiir die 
Feuerung oder andere Zwecke. Das Haus steht auch so waiter, 
wenn manchmal auch nur mit Mxih und Not. 

Die vertikal stehenden Pf&hle werden durch horizontal dartiber- 
gelegte Balken oder Stangen miteinander verbunden. Man beginnt 
damit bei der mittleren Reihe. Damit die aufzulegenden Balken einen 
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bessoren Halt habcn, w&hlt man fiir den erstgenannten Zwcck gerne 
solche Pffthle aus, die oben mchr odor wenigcr gabelformig endigen. 
Der Querbalkcn kann dann in das gegabelte Ende hineingelegt 
werden und hat somit ohne weiteree einen nattirlichen Halt. Wenn 
dem Pfahl die Gabelform fehlt, so wird vielfach der Ausweg getrof- 
fen, dall man ihm ein aus Holz verfertigtes Zwischenstiick ( kumbi) 
auflegt. Dasselbc wird mit dem verjtingten Ende des Pfostens ver- 
zapft und hat selber meistens eine leicht gebogene Form, so dall es 
zum Tragen eines Balkens eine ahnliche Eignung wie eine gabcl- 
fbrmige Unterlage bcsitzt. 

Dachsparren (Z w a n z i g e r s y s t e m, kori)- 

Uber die (in verschiedener HQhe) liegenden Querbalken werden, 
in einer Entfernung von ctwa 20 bis 30 cm voneinander, von beiden 
Seiten her die Sparren gelegt. Sie kommen oben (liber der zuhdchst 
liegenden Querstange) zusammen und werden dort paarwcisc mit- 
einander verbunden oder aucli verzapft, was die Durclilochung der 
einen Halfte der Sparren am oberen Ende zur Voraussetzung hat. 
Die Sparren schauen mit ihrem unteren Ende liber den unteren Quer¬ 
balken mehr oder wenigcr hinaus. Manchmat bindet man sie an den 
unteren Querbalken fest. Das geschieht dann mittels Stricken, die 
entweder aus der Wurzel des khankro -Baumes oder aus Baumbast 
gewonnen werden, im letztgenannten Falle heiDen sie muni oder 
bhartro. Dieses Anbinden ist aber nicht unbedingt notwendig und so 
unterbleibt es meistens. Das aus dera einfachen Gninde, weil bald 
hernach Bambusstocke Uber die Sparren gelegt werden, die dann mit 
diesen fest verknUpft werden. 

Die Dachsparren zhhlt der Bhil (wie er das fihnlioh auch bei 
anderen aus Holz verfertigten Dingen und bei Tieren tut) in Zwan- 
zigern, 20 Sttick machen in alien diesen Fftllen ein kori aus. Je 
nach der GrdOe des Hauses ist naturgemal! auch die Anzahl der 
Sparren verschieden. So ist denn, besonders bei Tausch, Kauf und 
Verkauf, Rede von einem Haus mit 3, 4, 8 usw. kori's- Wenn es 
sicli um Gegenstande anderer Art h&ndelt, so heifit zwanzig nicht 
kori, sondern t oih m ). Die ganze Zahlweise h&ngt mit dem Zwan¬ 
zigersystem zusammen, wie es den Bhil tiberhaupt eigen ist 2 * 4 ). Es 
scheint in diesem Falle eine besondere Verbindung mit den Hindu- 
Sprachen vorzuliegen. Diese haben nSmlich fUr 20 das Wort hisi und 
/run 2 **). Auch das Bengali hat kuri ftir 20, was aber Przyluski 

***) Gras-(bzw. Heu-)Bundel zahlen die Bhil zu je fiinf (pa«oh). 
5 pasoh sind demnach (5 mal 5 ) 25 Sttick (Einzel-Blindel). 

tM ) L. JuNGBLUT (Anmerkung 106), S. 64. 

2 * s ) A. Nottrott, Grammatik der Kolh-Sprache. Gtltersloh 1882, S. 65. 
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von dcm Munda entlchnt sein laBt 238 ). Dicse Ableitung lint viel fur 
sich. Denn kori heiflt nicht nur 20, sondern nuch Mensch ( kor, hor, 
chor; dnvon z. B. Korku, Korwa). Mensch = 20, weil 10 Finger 
und 10 Zehen den „ganzen Menschen** nusmachen! 

Gber und zuin Teil nuch unter den Sparren lcgt und befestigt 
man nun. in der Querrichtung zu den lctztgenannten, etwa 7—10 Bam- 
busstangen, nls Bindeinnterial dient dnbei das bercits gcnannte. Diesc 
Bnrabusstiibe erfiillen den Zwcck unserer Dachlntten. Hiermit ist 
das Dach im Gertlst fertig und es kann mit dem Dachdecken bego- 
nen werden. 

Dachdecken (Gras, Blatter, Zicgel). 

Zun&chst wird das Dach mit Zweigen bedeckt. Die Bezeichnung 
dafiir ist haerun. Man w&hlt dafilr entweder Zweige vora Bambus 
oder aucli gespaltenen Bambus oder Zweige vom kora- oder huit- 
todrun-Baum. Wenn Zweige der letztgenannten B&ume dazu benutzt 
werden, so nennt man sie ubdttiyan. Man ist bestrebt, mfiglichst 
glatte und geschlossene Fl&chen zu erzielen. Zu diesem Zwecke ftillt 
man, wo es notwendig erscheint, mit trockenem Grase nach. ttber 
die so gesekaffene Unterlage von Bambus- oder Baum-Zweigen kom- 
men nun die „Dachziegel“ zu liegen, die aus den groflen Blattern des 
Teak-Baumes (Tectonia grandis ) bestehen. (Taf. II/2.) Man fangt 
natUrlicli auch in diesem Falle mit dem Auflegen am unteren Rande 
des Daches an, so wie beim Zudecken eines Hnuses mit den Dach- 
ziegeln verfahren wird. Die Blatter liegen etwa bis zur H&lfte ihres 
Umfanges iibereinander, so daB eine leidlich regendichte Schicht ent- 
steht. Diese Teakbl&tter-Schicht wird nun abermals mit (flach liegen- 
den!) Zweigen des kora- und huhwarun- Bournes tibcrdeckt. Diese 
MaBnahme wird ganz treffend mit dem Worte „Versiegeln“ bezeich- 
net. Endlich kommen tiber diese „Versieglung“-Zwcige noch etliche 
Balken zu liegen, die als Bcschwerbalken zu dienen haben. Sie kdn- 
nen nach alien Richtungen hin liegen, und man befestigt sie entweder 
oben auf dem First aneinander oder einzeln an den Gerlistbalken. 
Eine dieser Beschwerstangen ragt zuweilen weiter tiber das Dach 
hinaus und liber ihr Ende wird dann wohl, namentlich zum Schutze 
gegen den bbsen Blick, ein schwarzer Topf gestulpt. (Vgl. Taf. XV/1.) 

Flache Dachziegel ganz einfacher Konstruktion stellen auch die 
Bhil selbst her. Die runden Dachziegel, die als besser gelten, mlissen 
gekauft werden. Deshalb kann der gewdhnliche Bhil sich die An- 
schaffung derselben nicht leisten. 

**•) Muhammed SHAmouLLAH, MundJ Affinities with Bengali. Pro¬ 
ceedings and Transactions of the sixth All-India Oriental Conference (Patna 
1930). Calcutta 1933. S. 721. “In fact common people in Bengal count by 
twenties. They will say du kuri sat ‘twenties and seven’ for aat-callis.” 



Die Bhil in Zcntrnlindien. 


63 


Die W & n d e des Ha uses. 

Nach Fertigstellung des Daches kommen die W&nde des Hanses 
an die Reihe. Diese bestehen aus einer Fiillung von Zweigen Oder 
langercn diinnen Stiiben. Um die Fiillung anbringen zu komien. wird 
zunachst zwischen den in der „Wandzone“ stehenden Pffihlen der 
Boden etwa 10—15 cm tief ausgehoben. Hierauf werden nach der 
Innenseite liin Stabe (gewohnlich Bambus) im Abstande von 30 bis 
50 cm eingeschlagcn. In der Querrichtung dazu befestigt man da ran 
Zweige Oder l&ngere Stocke, die dann auch von auBcn her durch in 
don Boden eingelassene Stabe zusammen- und festgehalten werden. 
Durch die Fiillung durch werden die beiden Stabreihen an vielcn 
Stellen miteinander und natiirlich auch dort, wo es moglich ist, mit 
den Grundpf&hlen des Hauses verbunden. Oben fUgt man die beiden 
St&be, die einander gegeniiber stehen, manchmal einera Holzkloiz ein. 
in den zu dieaem Zwecke zwei Ldcher hineingebohrt sind. 

Veranda und Haustilre. 

Der Raum auflerhalb der Hauswand bis zur Stelle, wo der Dach- 
rand sich befindet, ist die Veranda. Nach aufien ist dieser Raum 
frei, der Boden ist nur, wie der des ganzen Hauses, fUr gewQhnlich 
ein wenig, 5—10 cm, erhoht. Dem Aufienrand entlang ftihrt eino 
etwa bis zur Hftlfte in den Boden eingelagerte Stange, die die Grenze 
des Veranda-Platzes gut hervortreten lafit. 

Die TUr des Hauses befindet sich meistens in der Mitte (oder 
doch ann&hernd in der Mitte) der Front- (also der Nord- oder Ost-) 
Seite. Der Ttirrahmen besteht aus zwei senkrecht in den Boden ein- 
golassenen Pfosten, die oben durch einen Querbalken miteinander 
verbunden sind. Die TUrschwelle ( 4eli ) wird von eincm liegenden 
Stiick Holz gebildet, das etwa 5—10 cm aus der Ebene hervorragt. 
Von den Ttirpfosten fuhren unten zwei senkrecht dazu stehende 
Hblzer nach auilen bis zur Veranda-Grenze hin. Auch diese HOlzer 
erheben sich ein wenig Uber dem Boden, so daU der TUrgang, alles 
in allem, eine kleine Erhdhung erfahrt. 

Verputzen. 

FUr den Verputz der W&nde eines neuen Hauses rechnet man 
mit einer Arbeit von drei Tagen. Die Verputz-Masse besteht aus 
einem Gemisch von Wasser, Lehm, Gras und Kuhdung. Damit wer¬ 
den am ersten Tage die AuUenwande verschmiert. Am zweiten folgen 
die Innenwande. Diese Innenw&nde werden am dritten Tage noch 
einmal vorgenommen. Sie erhalten dann einen nochmaligen, als 
feiner geltenden Verputz, der aus Wasser, Lehm und Kuhdung zu- 
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sammengesetzt ist, und dein gcrne aucli Pferdemist zugegeben wird. 
weil dann das Gnnze, wie man sagt, besser klebt. 

Don Boden ebnct man, soweit das niitig ersclieint, spritzt Wasser 
darauf und tritt bzw. stampft ihn mit Hllfe irgendwelcher Pfahl- 
stiicke fest. Die Verschmierung des Bodens erfolgt in derselben 
Weise wie die der Wttnde. 

Dor Kuhdung halt die weiflen Ameisen, von dencn dor Boden 
Indiens ffirmlich durchtr&nkt ist, feme. Die fiir das hinduistische 
Indiens so typische Kuhverehrung wurzelt, das ist mir in Indien 
stets klaror geworden, nicht zuletzt in der Kuh als Dunglieferantin, 
ein Moment, das bis jetzt sicher viel zu wenig beachtet worden ist. 
(Koppers, Geheimnissc des Dschungels. Luzern 1947, S. 110.) 

Einweihung des neuen Ha uses. 

Ist das Haus fertig. so wird es „cingeweiht“; der Hauseigentiimer 
opfert einen Ziegenbock oder einen Hahn und spendet ein Essen und 
Trinken, woran aucli Dorfgenossen, vor allem nattirlich jene, wolchc 
beim Bauen ihre hilfreiche Hand boten, teilnehmen. 

Vorplatz und Vorplatz-TUr(Htirdenttlr). 

Vor dem Bhil-Hause befindet sich vielfach ein Platz, der ent- 
weder durch einen Zaun oder eine Art Hecke (mit Kletterpflanzen) 
abgegrenzt ist. Von auGcn her ermoglicht eine primitive TUr den Ein- 
tritt. Sie lehnt an zwei Pfiihlo (Tiirpfosten) sich an, unten fehlt aucli 
die Tilrschwelle nicht (Abb. 1, S. 65). Der Vorplatz steht offenkundig 
mit dem Haustierbetrieb der Bhil im Zusammenhang. Es kbnnen so 
die herumstreifenden Tiere, wie Zebu, Wasserbiiffel und Ziegen, im 
allgemeinen nicht so ohne weiteres in das Haus und seine Vorr&ume 
(Veranda) hinein. tlber Verehrung und Opfer, welclie zu Diwali 
diese Vorplatz-Tur empffingt, wird an anderer Stelle zu handeln sein 
(S. 191). Die Verweigerung des Einganges durch diese Tiir spielt im 
Hochzeitsritual eine Kolle 237 ). 

Einteilung des Hauses. 

Ober die Einteilung des gewfihnlichen Bhil-Hauscs war schon 
oben (S. 60) einiges zu sagen. Hier wlire noch nachzutragen, dafl 
das Vieh, wenn es mit den Menschen unter ein und demselben Dache 
untergebracht ist, vielfach die auch ftir die Menschen bestimmte 
Haustiir beniitzt Das erleichtert den Hausbewohnem die Kontrolle 
auch tiber das Vieh, zumal in der Nachtzeit. Wilde Tiere oder 
Rfiuber vermdgen dann doch nicht so leicht, und vor allem kaum 
unbemerkt, bis an die Tiere heranzukommen. 


S37 ) (Anmerkung 228). 
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Sind jung verheiratete Leute im Hause, so schlafen diese fiir 
gewbhnlich im Hause, und zwar an der Ostwand. Die Eltern be- 
niitzen als Schlafstelle meistens die Veranda. Schlafcn bcide Ehe- 
paare im Innern dcs Hauses, so sind sio gewbhnlich durch einen 
grofien GctreidebehaUer oder ahnliches voneinandcr getrennt. 
Kleinere Kinder schlafen in dcr Nalie des Herdes, weil es dort am 
wiirmsten ist. Fiir bereits heranwachsende Gcsehwisler verschic- 
denen Geschlechtes gilt als Kegel, dall sie nicht mehr unter cine.r 
Decko zusammen schlafen eollen. 

Im Ambapara-Gebiet (Kushalgarh) bietet die Hnus-Anlage das- 
selbe Bild wie in der Jhabua-Gegend. Mit Gras gedeckte H&user 



Abb. 1. HUrdentUr am Vorplatz cincs Bhil-Hausca. 

sind nicht so selten, meistens nber sind sie mit flachen, sclbstver- 
fertigten Ziegeln bedcckt. 

Haus der „K 1 ein e n Bhilaia“. 

Bedeutend ger&umiger und solider konstruierte Hauser sahen 
wir bei den „Kleinen Bhilala“ in Chikliya, das nicht weit von Bar- 
wani gelegen ist. Die Bhilala wollen einer Verbindung aus Kajputen- 
Mfi.nnern und Bhil-Frauen entsprungen sein. „Kleine Bhilala" sind 
jene, die vom Hinduismus weniger becinfluht sind als die „Groflen 
Bhilala**. Erstere gelten aber trotzdem als tiichtiger als die letzteren. 
Bei den „Blleinen Bhilala 1 * stehen meistens zwei H&user einander 
gegeniiber, deren Veranden aneinanderstofien und vollst&ndig iiber- 
deckt sind. Dadurch entsteht ein grofierer sonnen- und regenfreier 

Koppors, Die Iihil in Zeolr&Itndien. 5 
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sammengesetzt ist, und dem gerne auch Pferdemist zugegeben wird. 
weil dann das Ganze, wie man sagt, besser klebt. 

Den Boden ebnet man, soweit das ncitig erscheint, spritzt Wasser 
darauf und tritt bzw. stampft ihn mit Hilfe irgendwelcher Pfahl- 
stlicke fest. Die Verschmierung des Bo dens erfolgt in derselben 
Weise wie die der W&nde. 

Der Kuhdung hftlt die weillen Ameisen, von denen der Boden 
Indiens formlich durchtrUnkt ist, ferne. Die fur das hinduistische 
Indiens so typische Kuhverehrung wurzelt, das ist mir in Indien 
stcts klarer geworden, nicht zuletzt in der Kuh als Dunglieferantin, 
ein Moment, das bis jetzt sicher viel zu wcnig beachtet worden ist. 
(Koppers, Gehefimnisse des Dschungels. Luzern 1947, S. 110.) 

Einweihung des neuen Hauses. 

Ist das Haus fertig, so wird es „eingeweiht“; der Hauseigenttimer 
opfert einen Ziegenbock oder einen Hahn und spendet ein Essen und 
Trinken, woran auch Dorfgenossen, vor allem natlirlich jene, welche 
beim Bauen ihre hilfreiche Hand boten, teilnehmen. 

Vorplatz und Vorplatz-Tiir (Htirdenttlr). 

Vor dem Bhil-Hause befindet sich vielfach ein Platz, der ent- 
weder durch einen Zaun oder eine Art Hecke (mit Kletterpflanzen) 
abgegrenzt ist. Von aufien her ermbglicht eine primitive Ttir den Ein- 
tritt. Sie lehnt an zwei Pflthle (Tilrpfosten) sich an, unten fehlt auch 
die Tiirschwelle nicht (Abb. 1, S. 65). Der Vorplatz steht offenkundig 
mit dem Haustierbetrieb der Bhil im Zusammenhang. Es konnen so 
die herum8treifenden Tiere, wie Zebu, Wasserbiiffel und Ziegen, im 
allgemeinen nicht so ohne weiteres in das Haus und seine Vorr&ume 
(Veranda) hinein. tlber Verehrung und Opfer, welche zu Diwali 
diese Vorplatz-Ttir empf&ngt, wird an anderer Stelle zu handeln sein 
(S. 191). Die Verweigerung des Einganges durch diese Ttir spielt im 
Hochzeitsritual eine Rolle 237 ). 

Einteilung des Hauses. 

tlber die Einteilung des gewdhnlichen Bhil-Hauses war schon 
oben (S. 60) einiges zu sagen. Hier wftre noch nachzutragen, daii 
das Vieh, wenn es mit den Menschen unter ein und demselben Dache 
untergebracht ist, vielfach die auch flir die Menschen bestimmte 
Haustiir bentitzt. Das erleichtert den Hausbewohnern die Kontrolle 
auch iiber das Vieh, zumal in der Nachtzeit. Wilde Tiere oder 
Rhuber vermdgen dann doch nicht so leicht, und vor allem kaum 
unbemerkt, bis an die Tiere heranzukommen. 


m ) (Anmerkung 228 ). 
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Sind jung vcrheiratete Leute ira Hausc, so schlafen diese ftir 
gcwdhnlich im Hause, und zwar an der Ostwand. Die Eltern bc- 
nutzen als Schlafstelle meistens die Veranda. Schlafen beide Ehe- 
paare im Innern des Hauses, so sind sie gewbhnlich durch einen 
groGen Getreidebehalter Oder ahnliches voneinandcr getrennt. 
Kleinere Kinder schlafen in der Nfihe des Herdes, weil es dort am 
w&rmsten ist. FUr bereits heranwachsende Geschwister verschie- 
denen Geschlcchtes gilt als Regel, daG sie nicht mehr unter einer 
Decke zusammen schlafen sollen. 

Im Ambapara-Gcbiet (Kushalgarh) bietet die Haus-Anlage das- 
selbe Bild wie in der Jhabua-Gegend. Mit Gras gedeckle Hauser 



Abb. 1. HurdentUr am Vorplatz eines Bhil-IIauses. 


sind nicht so selten, meistens aber sind sie mit flachen, selbstver- 
fertigten Ziegeln bedeckt. 

Haus der „Kleinen Bhilai a**. 

Bedeutend ger&umiger und solider konstruierte Hiiuser sahen 
wir bei den ,,Kleinen Bhilala“ in Chikliya, das nicht weit vou Bar- 
wani gelegen ist. Die Bhilala wollen einer Verbindung aus Rajputen- 
Mftnnern und Bhil-Frauen entsprungen sein. „Kleine Bhilala“ sind 
jene, die vom Hinduismus weniger beeinfluflt sind als die „GroGcn 
Bhilala 1 *. Erstere gelten aber trotzdem als tiichtiger als die letzteren. 
Bei den „Kleinen Bhilala 4 * stehen meistens zwei Hauser einander 
gegentiber, deren Veranden aneinanderstoGen und vollst&ndig Uber- 
deckt sind. Dadurch entsteht ein grbGerer sonnen- und regenfreier 

Koppori, Die lihil in Zenlralindien. 5 
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Raum, wo sich gut arbeiten, sitzen, rauchen und plaudern laGt. Die 
eine Hfilfte eines solchen Doppelhauses dient gewohnlich als Vieh- 
8ta.ll. Sehr rasck fanden wir es bestatigt, daG die „Kleinen Bhilala" 
den guten Ruf, den sie als ‘‘carpenters” habcn, in der Tat wohl ver- 
dienen. Hier stieGen wir auch auf sorgfaitig aus Bambussplissen 
goflochtene kegeldachfdrmige Vorratshtitten * 38 ), die an einer Seite 
unten eine ttirartige Offnung habcn, durch welche das trockene Gras 
(Heu) hineingeschoben wird. Diese „Tiir“ fanden wir mit Dornen- 
zweigen versperrt, so daG also das Heu hier sich in gutem Gewahr- 
sam befindet. Die Hohe einer solchen Htitto schatzten wir auf 4 bis 
5 m, wahrend der Durchmesser 2‘/i —3 % m betrug. 

Hausgerfite. 

Von den Leuten in Rambhapur lieGen wir uns fiir Museums- 
zweeke drei Modelle des gowdhnlichen Bhil-Hauses anfertigen. Die 
Modelle sind gut ausgefallen, sie befinden sich jetzt in Neuch&tel, 
Paris und Kopenhagen. Aus eigenein Antrieb lieferten die Einge- 
borenen zu jedem Haus auch die Modelle jener Gegenst&nde, welche 
nach ihrer Auffassung zu einem normalen Bhil-Hause gehOren. 
Diese Gegenstfinde seien hier, der Vollst&ndigkeit wegen, namhaft 
gemacht, weiter unten werden die einzclnen etwas n&her zu be- 
trachten sein. Das Haus-Modell als solches heiGt sazoriyun. Die 
beigegebenen GegenstGnde sind Feuerherd ( sullo ), Handmtihle 
( ga\i ), Getreide-Behalter ( Icothi ), Sii-Pflug (nai), Joch ( zhdharuh ), 
„Ackerwalze“ (eigentlich Ackerschleife) (pafhar). 

Bhil-Haus ohne sakrale Stelle. 

Im Bhil-Haus fehlt, im Gegensatz zum Hause der Hindu, der 
Munda, der Baiga * 3 *) usw. die sakrale Stelle. Vielleicht ist sie aber 
stellenweise doch vorhanden? Mit dieser Mogliclikeit muG wohl ge- 
rcchnet werden. 


Feuer und Feuerherd. 

Die Bhil kennen den Feuerquirlapparat (Abb. 2) und das Schlag- 
feuerzeug (Abb. 3). Beide Methoden kommen auch heute noch vor nllem 
im Dschungel zur Verwendung, wo kein Haus in der N&he ist, und man 
aus irgendeinem Grunde Feuer zu haben wlinscht. Der erstgenannte 
Apparat als Ganzes heiGt 4oyo. Das die Unterlage bildende Holz- 
stiick wird ghafbor und der Quirlstock wanhari genannt. Beim 

,38 ) Nur bei den „Kleinen Bhilala“ sahen wir diese kcgeldachfbrmigen 
Vorratshiltten, bei den eigentlichen Bhil nirgendwo. 

«») Vgl. V. Elwin (The Baiga, London 1939, S. 60 f.), der dort liber 
die “Household gods" bei den Baiga handelt. "Chief among these are the 
Aji-Dadi, the ancestors, who live behind the hearth." 
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Schlagfeuerzeug sind zu unterscheiden das Stiick Stahl ( sakmak ), 
der Quarzstein («rt), der im Dschungel allonthalben zu finden ist, 
die Wolle des Baumwollbaumes (bur) und der Behalter (cin Cocon) 
dafttr (kaho). Audi in den tibrigen Bhil-Gebieten, die wir besuchten. 
kannte man die beiden genannten Feuererzeugungs-Methoden. Bei 
den „Kleinen Bliilala" von Barwoni und bei den Bliil des West 
Khandesh wuiite man auch etwas von einem Feuersfigcn. Die Sache 
blieb aber doch zu unbestimrat, so doll wir cine definitive Aussago 
unter diescr Rtickeicht zu machen nicht in der Lage sind. Immerhin 



Abb. 2 Abb. 3 

Abb. 2. Feuerqulrl-Apparat. 

Abb. 3. Schlagfeuerzeug. 

ist zu beachten, dafi die Spuren einer eigenen Feuererzeugungsart, 
also die des Feuers&gens, im besonderen bei den stidlichen Bhil in 
-die Erecheinung treten* 40 ). 

,4fl ) Neben Schlagfeuerzeug und Fenerquirlen kennen auch die Baiga 
die Feuers&ge. “For the fire-saw, a piece of bamboo is split down the middle 
for a third of its length and wedged open with a bit of stick, to form the 
hearth. Another bit of split bamboo is sharpened all along its length. The 
hearth is placed slanting slightly against a stone and under it is placed 
the tindor, dry leaves or cotton from the semur tree [Bombax makibarieum]. 
One man holds the hearth firmly with his hands and feet, while another 
saws across the split bamboo with the sharp edge of his saw, pressing 
down as hard as he can and sawing as rapidly as possible. Very soou smoke 
rises, and soon a spark falls on the wooddust and other tinder. The sawing 
is stopped then, and the men blow carefully on the spark till the tinder is 
well kindled.” (Anmerkung 215) S. 43. 


5* 
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t)ber die Entziindung eines neucn Feuers bei Gelegonheit des 
Holi-Festes (S. 148) wird sp&ter zu reden sein. Zu beachten ist, dall 
die Bhil wohl eine Agan ( Agni ) Dewi , aber keinen Agan Deo habon. 
Wie den Baiga 241 ), so fehlt aucli den Bhil, soweit wir feststellcn 
konnten, die den arisclien Indern cigentiiraliche sexuelle Deutung 
des Feuerbohrers. 

Feuer durch Selbstentztindung. 

Im Kherwara-Gebiet behauptete man, dafl zur heiUcsten Zeit des 
Jahre (Mai-Juni) in den dortigen Bambushainen nicht allzu selten 
Feuer infolge von SelbstentzUndungen ausbreehe. Es gche dann viel- 
fach ein uuGergewohnlich heiGer Wind, dcr gelegcntlich die genannte 
Wirkung habe. Es ist wohl von Intcresse, daG bereits vor mehr als 
100 Jahren James Tod in den gleichen Gebieten auf dieselbe Uber- 
zeugung gestoGen ist. “Our aborigines of India, the Bhil, Koli and 
Goand, had, doubtless, found the art of cooking their food at a very- 
early period having a natural tinder-box and flint in every bamboo 
grove, and having only to watch, during a high wind, the emission 
of flame from the friction of these natives of the hills, to obtain a 
supply more than sufficient of the devouring element: their sylvan 
retreats being often burnt over their heads. 1 have witnessed the 
magnificient spectacle of a forest of bamboo blazing, crackling, and 
exploding, said to be self-ignited; and although any hard wood will 
yield fire by friction, the silicious coating (the substance found in 
the pith of bamboo, and termed tabasheer, and used by the Hindus 
medicinally, is pure silex, and would appear to be the internal 
flowing of the sap, which there coagulates and hardens) of the 
bamboo makes it by far the most ready instrument of Agni, whom 
the universal Hindu nation, the learned Brahmin, the warlike Rajpoot, 
as well as the half-savage Vanaputra, worship as a divinity” 242 ). 

Fidibus, Feuerherd, Feuerf&cher. 

Im Sinne unseres Fidibus benutzt der Bhil den abgesch&lten und 
getrockneten Hanfstengel, boyan genannt. 

Der Feuerherd steht im Bhil-Haus fttr gewChnlich an der Siid- 
wand, mehr oder weniger dem Eingang gegentlber. Derselbe hat 


t41 ) (Anmerkung 215) S. 420. 

***) J. Tod: Travels in Western India, London 1839, S. 38. Auch 
Thurston hebt die Entztlndungsgefahr beim Bambus hervor. “There is 
extreme danger of fire, because the inner portions of the bamboos, left all 
over the forest, are most inflammable.’’ (Thurston, Castes and Tribes of 
Southern India, VII, S. 454.) 
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Hufeisenform und wird aus Lchm und Ziegen- b zvr. Pferdemist ver- 
fertigt. (Abb. 4). Diese Mislarten schtitzen mehr vor dem Zersprin- 
gen. Kuhdung ist in dieser Hinsicht weniger gut. 

Um das Fetter anzufachen, benutzt man den Facher (dhamano). 
(Abb. 5). Mit ihm vertreibt man auch die Fliegen, zumal beim Essen, 
wo sie sehr Ifistig werden kdnnen. 



Abb. 4. Abb. 5. 

Abb. 4. Hufeisenftinniger Feuerherd. Bestchend aus einer Mischung von 
Kuhdung (auch Pferdemist) und gew&ssertem Lehm. Pferdemist verleJht deni 
Gebilde eine grftflere Zahigkeit 
Abb. 5. Feucrfticher aus Bambussplissen geflochten. 

Getreidebeh&lter. 

In der N&he des Feuers stehen im Bhil-Haus meistens die mehr 
oder minder groBen Getreide-Behaiter. Vielfach teilen sic, ungef&hr 
in der Mitte stehend, das Haus in zwei Teile: auf der einen (wenn 
man vom Eingang kommt, auf der linken) Seite, befindet sich der 
Raum fiir die Menschen, der zur rechten gehort den Tieren. F(ir die 
Getreide-Behaiter verwendet man dasselbe Material wie ftlr die Feuer- 
herde. Sie kdnnen eine Hdhe bis zu zwei Metem erreichen und verfti- 
gen dann Uber einen ganz ansehnlichen Fassungsraura. (Tafol IV/1.) 
Der Name zeigt schon an, ob nach Auffassung der Bhil ein solches 
GefaB in die Kategorie der groBen oder kleinen seiner Art hinein- 
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gehort, die ersteren lieifien kotho , die letzteren kofhi. (Feminin-Form 
ist gleichzeitig Verkleinerungsform.) Bei den ..Kleinen Bhilala*' 
(Chikliya) fanden wir aus Bambussplisaen hergestellte Getrcidc-Be- 
halter. Sie repr&aentieren, wie das von den „Kleinen Bhilala 11 nicht 
anders zu erwarten war, eine saubere Arbeit. 

Reisstampfer. 

Zum Enthiilsen und Mahlen des Getreides besitzen die Bhil 
zwei Inatrumente, eineraeits den (Reia-)Stampfer ( muhalun ), ander- 
seits die Handmtihle (ga\i). Dcr Reis-Stampfer wird aus dem Holz 
des (eisenliolzartigen) /chertyo-Baumes 242 ) gewonnen, er ist etwa 
80 cm lang und unten etwa 10—15 cm dick. Mitunter gibt man dem 
unteren Ende eine Eisenfassung, was n&ttirlich eine langsamero Ab- 
nutzung gew&hrleistet. Gewohnlich befindet sich irgendxvo auf der 
Veranda des Hauscs die Vertiefung, das zirka 20 cm tiefe und ebenso 
weite Loch, wohinein daa zu enthUlsende Getreid© getan wird. 
(Taf. XVI/1.) Den Boden de3 Loches deckt ein ausgehOhlter Stein, 



Abb. 6. Der ala Mtirser dieneudo ausgehfihlte Stein. 

wodurch der ndtige feate Untergrund gegeben ist. (Abb. 6, in dieser 
Zeichnung ist das Loch etwas zu klein geraten.) Im Verlobungs- 
ritual bcgegneten wir der Szene „Ghan ftlllen“, einmal ist dieses 
Loch mit Hiilsenfrtichten voll zu machen 244 ). 

Handmtihle. 

Die Handmtihle besteht vor allem aus zwei kreisrund zuge- 
hauenen Natursteinen, die ungef&hr 10 cm dick aind und einen 
Durchmesaer von etwa 40 bis 60 cm haben. (Abb. 7, b.) Im Rhamba- 
pur-Gebiet findet aich das Material ftlr diese Steine nicht, man holt 
sie aus dem Kushalgarh-Staat herbei. Mit den flach, aber nur roh 
zugeschlagenen Seiten liegen die Steine aufeinander. Der obere Stein 
hat in der M itte ein Loch, durch welches die Korner (besonders Mais) 

*«) Nach Gazetteer of the Bombay Presidency, vol. XIII, Part I, 
Tha’na. Bombay 1882, S. 25, muB der fehen'^/o-Baum idcntisch mit kinhai 
(Albizzia procera) sein... “Its heart wood, which is dark in colour, is 
very durable and strong, and is much used for making rice mortars, ukhli .” 

*««) (Anmcrkung 230) S. 31 f. 
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hinunterfallen und so auf die Mahlfl&che gelangcn. (Abb. 7, a.) Das 
Mehl quillt zwischen den Steinen nach alien Seiten hervor und fiillt in 
das grofie schiisselartige Becken, in welcliem die Miihle selber steht. 
Dieses Beckcn wird aus dem gleichen Material hergestellt wie dcr 
Herd und die Getreide-Bch&lter. Au! dem oberen Steine befindet sich 
in der N&he des Randes cin Handgriff aus Holz, mit dessen Hilfe 
der Stein gedreht wird. 





» » 

» • 

e 

Abb. 7. IlandmUhle dcr Bhil und ihr Funktioniercn. 

Die Handmiihle der Bhil zeigt eine sinnreiche Vorrichtung ftlr 
die Regulierung des Abstandea der beiden Steine voneinander. 1st 
es auf ein probes Mehl abgesehen, so muB der Abstand grbller, 
sonst nattirlich kleiner sein. Durch die Mitte des unteren (durch- 
lochten) Steines fiihrt ein dtinner Holzstift, der, \e nachdem wie er 
von unten her eingestelit wird, st&rker Oder schwdcher gegen den 
oberen Stein drtickt. Dieser Holzstift heillt makari, was gleichzeitig 
der Name fur „Gottesanbeterin M ist. Im einzelnen mag die Kon- 
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struktion noch besser aus der beigegebenen Zeichnung zu erselien 
sein. (Abb. 7). Reis und Mais werden, bevor man mit dem Mahlen 
beginnt, mit Hilfe der Wanne oder Worfel ( huplo ) (Taf. V/4) noch- 
raals gereinigt. 

Das Stampfen und Mahlen spielt im Bhil-Haushalt eine grolle 
Rolle, es ist im allgemeinen Sache der Frauen. Manchmal sitzen 
zwei Frauen bei einer HandmOhle einander gegeniibcr und schwin- 
gen das Rad mit vereinten Krfiften. Wir begegnen dera Stampfen 
und Mahlen u. a. auch in den Verlobungsriten 145 ). 

Tfipferware, KUchen- und Hausger&te. 

AngehSrige der Tbpferkaste liefern den Bhil, was diesc an kera- 
misclier Ware benotigen. Verh&ltnismaGig grolle Kriige werden 
fiir das Buttern 14# ) und gegebenenfalls auch fiir das Kochen 


0 


Abb. 8. Bodenteil cines irdenon Topics wird zum Backen gebraucht. 
Abb. 9. Aus Ton gefonntes flaches Daru-Gef&Jl. Es lftUt sich leichter unter 
den Klcidem vor den Augen der Polizei verbergen. 

von Maisbrei verwendet. Diese Kriige fassen unter Umstanden 30 
bis 40 Liter. Die grbUeren Tbpfe dieser Art heiHen hantflun, die 
kleineren hanijUi. Die Farbe der Topfe ist im allgemeinen scliwarz 
oder blallrot. Die schwarze Farbe erzielt man dadurch, dall man die 
zu brennenden TOpfe so mit dem Brennmaterial tiberdeckt, dall der 
Rauch nicht entweichen kann. Rot werden die Tdpfe, wenn man dem 
Brennmaterial Spane des /caft-Baumes beimischt und den Rauch ent¬ 
weichen lasst. Manchmal wird auch nach dem Brennen den Tdpfen 
noch eigens eine rote Farbe auigemalt. 

Zum Brotbacken werden flache irdene Schusseln gebraucht, sie 
heiHen kaleri („halber Wassertopf“) (Abb. 8). Diese haben in der Mitte 



*«) A. a. 0., S. 32. 
* 40 ) (Anmerkung 227). 
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hfiufig cin kleines Loch. So entweicht beim Wenclen de8 Brotes leichler 
die Luft, was dcr Schlissel eine langere Gebrauchsfiihigkeit sichern 
soil. Flaschenartige, aber flach gehaltene Gebilde aus Ton dienen 
besonders fiir den Transport von Daru. (Abb. 9.) Ein solch flachcs 
Gef&fi l&fit sich bequemer tragen, aber aucli vor den Augen der 
Gesetzeshtlter leichter verbcrgen! Die Teigschlissel (fhangun) wird 
geme aus Tcakholz verfertigt. 

Den billigsten Schbpfldffel (RllhrlSffel) gibt die ausgeholte 
Kurbisfrucht (furori) ab. Dieser Schopfldffel heifit dann lumarmX. 
Holzerne Schbpfloffel werden vor allem aus dem Holze des Ber- 
Baumes hergestellt, man nennt sie satwo. Auch holzerne Efildffel 
sind bekannt, wenn auch nicht allgemein im Gebrauch. Ihre Lfingc 
millt etwa 25 cm, tawri ist ihr Name. 

Nur bei besser gestellten Bhil kommen auch Messingteller ( thali ) 
(Taf. IX/2) und das bekannte, fUr die Hindu so charakteristische 
Gef&fi loti vor. Zum Hausger&t eines ordentlichen Bhil-Hauses gehd- 
ren aber im allgeraeinen wieder Axt und Meifiel. Man unterscheidet 
eine Quer- und eine Langsaxt. Bei der Queraxt (i oSfiharo) steht die 
(Eisen-)Klinge quer zum Stiel, bei der L&ngsaxt ( kararuii ) natiirlicli 
in der (Langs-)Richtung desselben. Der MeiBel ist mit einer Holz- 
sch&ftung versehen und heifit wizani. Alle diese Werkzeuge, aus 
Eisen oder Messing verfertigt, mufi der Bhil sich kaufen, er kann 
(und darf) sie selbst nicht lierstellen. 

P a 1 a n g. 

Dem Palang ( khafli ), der erhbhten Sitzgelegenheit und „Bett* 
8tatt“ der Bhil werden wir im Verlaufe unserer Darlegungen noch 
ofters begegnen. So werden wir sehen, dafi der Bhil nicht auf dem 
Palang, sondem auf der Erde liegend sterben will, dafi ein Bhil 
am Festtage von „Kakres“ nicTit mtifiig auf dem Palang liegen soli 
(S. 161). Verlobte sollen sich vom Palang fernhalten 147 ). Der Palang 
darf nicht zu lang sein (S. 41). In den Zauberges&ngen ist von dem 
Palang als einem “flying-bed" die Rede** 8 ). 

Fligen wir hier an, dafi die Bhil in einem bestimmten Sternbild 
zwei Palang erblicken, die einem alten Ehepaar gehbren. Der Palang 
der Frau liegt schief, der Alte hat ihn im Zorne umgeworfen. Auch 
ein Zebuochse ist zu sehen, am Palang des Alten ist er festgebunden. 
Endlich sitzt auch noch ein Hund daneben, w&hrend ein R&uber 
sich duckt, urn, wenn mbglich, tiberhaupt nicht gesehen zu werden. 


* 47 ) (Anmerkung 230) S. 13, 23. 

84S ) L. Juncblut, Magic Songs of the Bhils (With Preface and Ad¬ 
ditional Notes by W. Roprras). Internat. Archiv ftir EthnogTaphie, 
Band XLIII, 1943. S. 1—136. Siehe S. 5, 50, 55 f. 
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Unsere Interpreten erklarten, dafi es sich hier um einen ganzcn 
„TroB“ von Sternen handle, die auch als .,Uhr der Nacht“ gebraucht 
wtirden. Darf hier vielleicht an die Plejaden gedacht werden, oder 
eher noch an eine urafassendere Konstellation, ahnlich wie 
J. Hoffmann deren mehrerc fiir seine Munda narahaft machen 
kann? *«) 

Was den Gebrauch des Palang bei den Bhil nnbetrifft, so ist 
noch folgendes zu sagen. In der kalten Jahreszeit (November bis 
Februar) wird der Palang wahrend der Nacht im allgemeinen nicht 
gebraucht. Da die warmen Unterlagen (Matratze u. &.) fehlen, w&ro 
es dann zu schwer, sich warm zu halten. Als weitere allgemeino 
Regel gilt: Der Palang gehort w&hrend des Tages dem Mann, wah¬ 
rend der Nacht der Frau. Wahrend der Regenzeit l&At man nachts 
gerno das Feuor durchbrennen. Da die Frau hierftlr zu sorgen hat, 
darf sie den Palang zum Schlafen beniitzen. Vielfach schlafen bei 
ihr kleine Kinder, die noch nicht „zimmerrein" sind. Am Boden 
liegend wtirden sie raehr verunreinigen als auf dem Palang, der 
recht weite Maschen hat. Buben, die tiber das eigentliclie Kleinkind- 
stadium hinaus sind, schlafen beim Vater. Madchen bleiben bei der 
Mutter. In den letzten Monaten der Schwangcrschaft nimmt sich der 
Mann, damit die Muttter nicht etwa Schaden nehme, auch der Klein- 
kinder an. Bei Tag setzt sich der Bhil nicht mit seiner Frau zu- 
sammen auf denselben Palang. Als ich im Anfange meines Auf- 
enthaltes unter den Bhil einmal eine ganze Familie auf dem Palang 
sitzend photographieren wollte, und ich dem Manne bedeutete, sich 
zu seiner Frau, die bereits auf dem Palang sail, hinzusetzen, da 
wurde er sehr verlegen und wufite im Moment nicht, was er tun 
sollte. Aber das dauerte nicht lange, rasch entschlossen hockte sich 
der „Herr der Schfipfung“ vor dem Palang hin, und so konnte ich 
die ganze Gruppe auf den Film bringen. 

Der eclite Bhil-Palang kennt keine N&gel. Die acht Stangen, die 
sein Geriist abgeben, werden miteinander verzapft. (Abb. 10). Die vier 
Holzstiicke, welche die Beine des Palang bilden, sind etwa 40 bis 60 cm 
hoch. Der Rahmen besteht aus vier Stangen, die den vertikal stehen- 
den Beinen eingefiigt werden. Die L&nge bewegt sich um 130 bis 
140 cm herum, die Breite millt ca. 70 bis 80 cm. Fllr die Holzteile 
wird gerne Teakholz gew&hlt. Dali die Bhil keine geborenen Zimmer- 

* 4 *) (Anmerkung 218) S. 1919. tlbrigens erblicken die Munda in drei 
verschiedenen Stem-Konstellationen noben anderen Dingen cbcnfalls den 
Palang am n&chtlichen Himmel (a. a. O., S. 1921 ff.). Ob und welche Be- 
ziehungen unter dieser RUcksicht zwischen Bhil und Munda bestehen, 
kOnnte erst eine eingehendere Untersuchung dartun. Zu beachten ist, dafl 
Hoffmann in bezug auf die genannten Falle aus sprachlichen Griinden 
“the immistakable stamp of Mundari origin" betont (a. a. O., S. 1924). 
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leute sind, offenbaren im allgemeinen schon ihre Palang: Irgcnd- 
etwas ist fast immer schief daran, es will nie ganz passen, wenn die 
Sache auch so halbwegs ihre Dienste tut. Docli man wird gut tun. 
nicht ungerecht im Urteil zu werden. Die Palangbeine miissen je 
zweimal durchbohrt werden. um die Rahmenstangen einftigen zu 
konnen. Angesichts der primitiven Wcrkzeuge, die den Bhil zur Ver- 
ftigung stehen, kann man sich wohl nur wundern, dafi die Produkte 
ihrer Schreinerkunst nicht schlechter auszufallen pflegen. Eine Aus- 
nahme machen auch unter dieser RUcksicht die „Kleinen B!iilala“ 
(Barwani-Gebict). Ihre P&lang reprasentieren eine ebenso solide wie 
saubere Arbeit Allerdings blieb nicht verborgen, dafi sie auch tiber 
mehr und bessere Werkzeuge verftigen. 



Abb. 10. Palang-Bein. Art der Vcrzapfung ist kenntlich gemacht. 

Um den Palang-Rahmen zu einem brauchbaren Sitz- und Licge- 
M5bel zu machen, wird er mit einem Geflecht vereehen. Dieses Ge* 
flecht kann aus Schnur oder aus Bambusspliefien bestehen. Die 
Schnur stellt der ChamSr (Abdeckerkaste) her, er ist ja der eigcnt- 
liche Seiler, wenn auch einzelne Bhil sich ebenfalls auf diese Kunst 
verstehen. Das Flechten besorgen die Bhil auf alle Fftlle selbst. Dabei 
kann rein zweckhaft vorgegangen, es kann aber glcichzeitig auch 
dcra fisthetischen Empfinden Rechnung getragen werden. Im letzte- 
ren Falle kommt es zu bestimmten gef&lligen Musterungen (Taf. VII/6). 
So kennt man eine loawfiyun („Brunnen l ‘-)Musterung des Geflechtes. 
Man sieht sofort, dafi diese Benennung nicht ohne Grand erfolgt 
ist. Ein anderes Muster ( karkal ) wird gerne zur Geltung gebracht, 
wenn es sich um ein Bambusgeflecht handelt. Bambus wird natUrlich 
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besonders dort verwendet, wo Bambus im reichlicheren Mafic zur 
VerfUgung steht. Verschiedene Palang-Modelle, welche die Leute fur 
Tins anfertigten, wurden uns in eincm Zustande Ubergeben, dafi so- 
fort der kiinstlicli mit Hilfe von Kuhdung verliehene Alterszustand 
zu erkennen war. Das gcschah nun keineswcgs deshalb, um alte 
Stticke vorzutauschen, daran dachte keiner, sondern man tat das so, 
utd durch neu ausschauende Stticke nicht die Aufmerksamkeit dor 
Polizei zu erregen; denn diese fordert selbst fiir kleinc dem Dschun- 
gel zu entnchmende Holzer einen Pali, fiir den der arme Bhil natiir- 
lich zalilen mull. Dem sucht er auszuweichen, soweit er nur kann; 
und so kamen wir in diesera Falle zu alt aussehenden, aber in Wirk- 
lichkeit nouen Stticken. 


Pflug. 

Der gewbhnliche Pflug heilit fyol, der S&pflug nai. Fiir die Her- 
stellung des Pfluges verwendet man das dauerkafte Teakholz. In 
jedem Bhil-Dorf finden sich ein bis zwei Manner, die PflUge machen 
kbnnen. Bei den „Kleinen Bhilala“, die sich besser auf die Schreiner- 
arbeiten verstehen, gibt es in jedem Dorfe nur ein oder zwei, die 
Pfliige nicht herzustellen vermtfgen. Der Bhil-Pflug ist ein einfacher 
Sohlenpflug. An ihm sind zu unterscheiden die Sohle mit der Eisen- 
schar, die Griess&ule mit dem Sterz und der Pflugbaum oder Grindel. 
Steht ein geeignetes Stuck Holz zur VerfUgung, so kdnnen Sohle und 
Griess&ulc eine Einheit bilden, sonst warden sie ineinander geftigt und 
mit Hanfstricken zusammengebunden. Die flache Schar wird vorne 
auf die Sohle gelegt und dabei etwas eingelassen, damit sie fester 
zu liegen kommt. FUr steinigen Boden wird eine schmale, etwa 4 cm 
breite Schar gew&hlt, wahrend bei schwarzer, mehr steinfreier Erde 
eine breitere zur Verwendung kommt. Wenn der Bhil eine neue 
Pflugschar ndtig hat, kauft er das Roheisen im Basar. Damit geht 
er zum Lohar (Schmiedekaste), der es schfirft. FUr das erstmalige 
Sch&rfen sind vier Paisas, fur jedes weitere Sch&rfen zwei Paisas 
zu bezahlen. An der RUckseite des Sterzes oben befindet sich ein 
Handgriff, den der PflUger hUlt, um den Pflug zu dirigieren, dieser 
Sterz tr&gt den Namen „Eichht5rnchen“. Etwa 30 bis 40 cm ubcr 
dem Boden ist das untere Ende des Pflugbaumes in die Griess&ule 
eingeftigt. Die L&nge des Pflugbaumes betr&gt zweieinhalb bis drei 
Meter. Da jede StUtze fehlt, haben wir es hier mit dem sogenannten 
Schwingpflug zu tun. Vorne am Pflugbaum wird das Joch befestigt, 
unter das die Ochsen ihren Nacken zu beugen haben, wenn mit der 
Arbeit begonnen werden soil. Die im Prinzip gleiche Pflugform 
fanden wir auch in anderen Teilgebieten der Bhil, so in Kherwara, 
Ambapara, wie auch bei den Kleinen Bhilala vor. 
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S & p f 1 u g. 

Aus dera hoi wird cin nai (S&pflug), indcm damn ein Siitrichter 
( oSni) angebraclit wird (Taf. III/4). Als solcher dient ein Sttick Bam- 
busrohr. Dieses besorgt der Gahso (Korbflechter). Die Knoten, die 
sich im Bambusrohr befindcn, durchstofit mit eincra gltllienden Eiscn 
der Lohnr, welcher pro Knoten einen Paisa bekommt. Schliefilich 
vcrsieht der Cliamar das obere Ende des Bambusrokres mit einer 
trichterartigen Erweiterung aus Leder. Das fertige Gebilde kann 
als S&trichter bezeichnet werden. Er hat ungef&hr dieselbe Lfinge 
wie die Gricssaule und wird an dieser so befestigt, dafl das untere 
Ende sich direkt unten hinter dcm Ende der Griessaule, bzw. hinter 
dem Ende der Pflugsohle befindct. Fttr gewdhnlich Iiegt das Rohr 
des S&trichters in zwei lidlzernen Gabeln und wird darin festgebun- 
den. Die Gabeln selbst sind an der Griess&ulo befestigt. Wie dann 
der S&trichter funktioniert, sahen wir bercits an anderer Stelle 
(S. 52 f.). 

Abweichende Pflugformen. 

Der Pflug der Ambapara-Gegend ist prinzipiell jenem des 
Jhabua-Gebietes gleich. Nur folgende zwei kleine Abweichungen 
zeichnen ihn aus. Die Schar ist so lang, dall sie iiber den Rticken 
der ganzen Sohle und noch durch die Griessftule hindurchgeht. Hier 
rtickw&rts wird sie mittels eines hincingetriebenen Keiles Iwfcstigt. 
Die zweito Eigenttimlichkeit besteht darin, dail der S&trichter niclit 
rlickw&rts an der Griessiiule, sondern in eincm Abstand von 30 bis 
40 cm davon an dera Pflugbaum befestigt wird. Der hineingeworfene 
Same kommt infolgedessen nicht am riickw&rtigen Ende der Pflug¬ 
sohle, sondern seitw&rts derselben heraus. 

Des Vergleiches wegen sei auf eine andere Pflugform hin- 
gewiesen, die ich bei Solan (etwa 20 bis 25 Meilen siidlich von 
Simla) photographieren konnte. Wie man sieht, sind hier Griess&ule 
und Grindel direkt der Pflugsohle eingefligt (Taf. IV/S). An gleicher 
Stelle stiefien wir auch auf den Zugspaten (Taf. IV/2), der nattirlich 
von zwei Seiten bedient werden mull. 

J & t p f 1 u g. 

Vom Gebrauch des J&tpfluges war bereits obcn (S. 54) die 
Rede. Sein Name ist faro. Der J&tpflug funktioniert wie ein Pflug, 
nur dafl an Stelle der Schar ein etwa 12 bis 15 cm breites Messer 
den Boden leicht absch&lt und auflockert. Das Messer sitzt vorne 
zwischen zwei Stangen, die ihrerseits mit dem rttckw&rtigen Ende 
einem dickeren Querbalken eingefiigt sind. In diesem darin stecken 
zwei Sterzen. (Abb. 11). DerPfltiger kann so im Notfalle mit je einer 
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Hand die beiden Sterzen fasaen, wodurch er das Arbeitsinstrument voll 
in seine Gewalt bekomrat. Er kann es urn die Pflanzchcn zu schonen. 
hin- und herscluebcn, cventuell auch ganz aufheben. An Stelle des 
einen Pflugbaumes hat der Jfttpflug zwei dlinnere Stangen, die in 
den Querbalken, und zwar in einem Abstande von etwa 20 cm, ein- 
gcfikgt sind. Diese beiden Stangen konvergicren nach vorne hin, 
woran dann in gewohnlicher Weise das Joch befestigt wird. Dieso 
zwei Stangen haben offenkundig ebenfalls den Zweck, dem ganzen, 
an sich leichten Arbeitsger&t melir Stetigkeit zu geben. In diesem 
Sinne legt man auf das untere Ende der beiden Zieh-Stangen wohl 
auch einen oder mehrere Beschwersteine. 



„A c k e r w a 1 z e“. 

Die Ackerwalze derBhil ist eigentlich eine Ackerschleife ( pafhar) 
(Taf. III/3). Sie besteht aus einem etwa zwei Meter langen, m&flig 
dicken und nach zwoi Seiten hin etwas abgeflachten Baumstamm. 
Der Baumstamm zeigt also eher ovalen als runden Querschnitt. 
NatUrlich nimmt diese ovale Form infolge des Gebrauches und der 
damit verbundenen Abnutzung douernd zu. Schliefllich ist eine Aus- 
wechslung der zu diinn und leicht gewordenen Schleife ndtig. Das ist 
auch deshalb umso Mufiger der Fall, als ftir die Schleife im all- 
gemeinen nur minderwertigo Holzarten Verwendung finden. Vor die 
Schleife spannt man ein Paar Ochsen und „walzt u damit den Acker. 
Um die Wirkung zu erhohen, stellen sich ein oder zwei Personen 
darauf. Bei den Bhil fiihren Stricke, die an den Enden der Schleife 
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befesiigt sind, zum Joch der Ochsen hin. In Solan sail ich eine 
Ackerschleife, bei der von der Mitie der Sclileife aus eine Slange 
zum Joch der Tiere hin llihrte. 

K a r r e n. 

Den (zweirfidrigen) Karren ( ga<jlun ) konnen sich nur wenige 
Bhil leisten. Immerliin wird man in den meisten Bhil-Dbrfern den 
cinen oder anderen Karren vorfinden. Weil das Eisen verh&ltnis- 
mliBig selten und (euer ist, spart man bei der Achse. Eine durcli- 
gehende ciserne Achse kennt der Bhil-Karren im allgemeinen nicht. 
Untcr deni Karren steckt die Holzachse, die nach beiden Seiten 
durch ein rundes Sttick Eisen verlfingert wird. Die Rader laufen 



Abb. 12. Karren der Bhil. (Aus „Magic Songs**, Fig. 7.) 


dann natlirlich auf diesen Eisenteilen. Diese Art der Achse erinnert 
sehr an unsere gewohnlichen Schubkarren in Europa, die Achse ist 
ja im Prinzip dieselbe. Meistens sind die R&der Speichenrftder 
(paBrun), aber nicht allzu selten stfifit man auch auf Scheibenr&der 
(ert/urt) (Taf. III/l). Vorne auf dem Karren stehen zwei 20—30 cm 
lange Stbcke in einem Abstande von etwa 25—30 cm voneinander. Sie 
markieren den Platz des Fuhrmannes und man heiBt sie „Katze“. 
weil die beiden vorstehendenStbckean Katzenohren erinnern. (Abb. 12). 
Uber Anschirrung undGewflhnung der Ochsen an den Karren habeich 
an anderer Stelle handeln mtlssen* 50 ). Ochsen, die gut im Karren 
gehen, stehen hQher im Werte. Wenn die Bhil Karren haben, so 
mii8sen diese schon des Gel&ndes wegen verhkUnismfi.llig stark sein, 
sonst halten sie nicht lange aus. Man wundert sich nur, dnfi ange* 
sichts der Wege, die nach unsern europkischen Begriffen kaum als 


*«) (Anmerkuug 227). 
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Wege bezeichnet werden kdnnen, Rader und Karren nicht h&ufiger 
zusammenbrechen. Schon vor mclir als hundert Jahren ist durch 
R. Heber 551 ) ftlr das Bans warn-Gebiet festgestellt worden, daQ doi*t 
die Karren zwar niedrig, aber stark seien. Gleichzeitig teilt der ge- 
nannte Autor mit, dafi die Rader Scheibenr&dcr waren — dicse schei- 
nen somit friiher allgeraeiner im Gebrauch gestandcn zu haben, was 
auch uns von &lteren Leuten speziell der Ambapara-Gegend bezougt 
wurde. Endlich sah Heber diesel be Art von Achsen, die wir oben 
beschrieben haben. Alles in aliem aber erscheinen ihm Karren und 
Pfliigc des Banswara-(Bhil-)Gebietes doch als rohcr und sclilechtcr 
gebaut als jene, die er in Hindustan gesehcn hatte 555 ). 

S ch 1 e i f e (S c h 1 i 11 e n). 

Eine positive Bezeugung ftir den Gebrauch von Schleifen 
( ghihari , Hindi: ghisna ) als Transportmittel erhielten wir in Amba- 
para. Eine solche Schleife wird besonders bentitzt, wenn Dttrner 
oder Grasfrachtcn zu bcfdrdern sind. Zwei ldngere Pf&hle werden 
an dem einen Endc zusammengebundcn, an deni anderen spreizt man 
sie auseinander und befestigt dazwischen, etwa 20 bis 30 cm von 
den ftufiersten Enden weg, einen etwa lV£m langen Querbalken. Am 
vorderen Ende wird das Joch befestigt, und die Schleife ist bereits 
fertig und verwendungsf&hig. 

Joch. 

Das eigcntliche Arbeitsjoch ist bei den Bhil, soweit wir beob- 
achten konnten, immer ein Doppeljoch, also stets ftir zwei Ochsen 
bestimmt. DaB es sich mit dem ersten Probejoch, welches nur den 
Zweck hat, das Tier einzugewbhnen, anders verhalt, muflte in an- 
derem Zusammenhang gezeigt werden 2M ). Das Doppeljoch kann 
wieder zweifacher Art sein: es ist entwcder cin dihglun oder ein 
palziiri. Das erstgenannte kbnnte man Rahraenjoch, das zweite Band- 
joch nennen. Das Rahmenjoch besteht aus einem viereckigen Holz- 
rahmen, der ungeffthr 1.80 bis 2 m lang und 35 bis 40 cm hoch ist. 
An den Enden wird durch ein eingefligtes Sttick Latte je ein kleineres 
quadratfbnnigcs Loch geschaffen, durch welches die beiden Zugtiere 
ihren Kopf zu stecken haben, so dafi dann die obere Seite des Rah- 
raens (das eigentliche Joch) vor dem Buckel zu liegen kommt* 43 *). 
Diese Art Joch sieht man nur bei Tieren, deren Hdrner noch nicht 
voll entwickelt sind, oder bei solchen, die tiberhaupt kleine Hbrner 
haben. Bei alien Tieren mit grbfieren H6rnem, wie tiberhaupt meist 

»‘) Reginald Heber (Anmerkang 5) Bd. II, S. 371. 

*») R. IIeber (a. a. 0., S. 411). 

***) (Anmerkung 227) S. 658. 

253 a) a. a. O., Plate V, picture 10. 
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bei Slteren Tieren, die gefiigiger sind iind sich dem Druck des Joches 
nicht so leicht zu entziehen trachten, sieht man fur gewdhnlich die 
zweite Art, das Bandjoch. Hicr besteht das eigentliclie Joch nur aus 
dem Joclibalken, in den Holzstifle eingeftigt werden, damit es auf 
doin Nacken der Tiere Halt hat und nicht nach der einen oder der 
anderen Seite rutscht. Um dem Tiere zu verwehren, den Naeken unter 
dem Joch wegzuziehen, wird ein geflochtenes, nach der Mitte hin 
stark verbreitertes Band unter dem Hals des Tieres durchgeftlhrt 
und bcidcrseits an das Joch festgebunden l53b ). 

Halfter, Stricke, Maulkorb. 

Halfter, Zugstricke und Lenkseil sind im allgcmeinen aus Hanf 
hergestellt. Zumal in der Regenzeit gebraucht man auch Stricke, die 
aus Ochsenschwanzhaaren verfertigt sind, sie haben den Vorteil, 
dafl sie selbst in der feuchten Zeit nicht kontrahieren. Es verlautete 
auch, dafi dieso Art Stricke gut sei gegen den bdsen Blick. 

Von der Maul- bzw. Kopfbinde (Halfter) ist nattirlich der Maul¬ 
korb ( muswfi ) (Taf. V/l) zu unterscheidcn. Dieser ist aus Bambus- 
splissen geflochten und wird den arbeitenden Ochsen aufs Maul 
gesetzt, damit sie nicht die jungcn Pflanzen fressen und ruinieren. 

Si cli e 1. 

Die Sichel (daterun) ist fllr die Bhil eine Art Universal-Instru¬ 
ment. Die Klinge besteht aus gutem Eisen, wie das Eisen durchweg 
in Indien harter ist als in Europa. Mittels des Domes ist die Sichel 
einem Holzgriff eingeftigt. Die Bhil (Manner und Frauen) verwenden 
die Sichel beim Grasschneiden, bei der Ernte auf dem Felde, beim 
Zerschneiden bestimmter Frtichte, fUr kleinere Holzarbeiten usw. 
Von der Sichelwaffe wird weiter unten die Rede sein. 

Worfel. 

Huplo heifit die Worfel. Wanne oder Getreideschwinge. Von der 
profanen ist die zeremoniale Worfel zu unterscheidcn. Verfertigt 
wird dieW T orfel aus Bambussplissen. Die Zeremonialworfei (Taf. V/3) 
wird mit Gelbwurzttlnche bespritzt. Die profane Getreideschwinge 
(Taf. V/4) kommt bei der Arbeit auf der Dreschtennc und tagtftglich 
vor Beginn der Mahlarbeit zur Verwendung. Der zeremonialcn 
Worfel begegnet man vor allem imRahmen des Verlobungsrituala** 4 ). 

Spin del. 

Eine Spindel (« iherun ) bentitzt man, um die dicken und harten 
Hanfstricke herzustellen, die fur Pflug, Karren usw. bendtigt wer- 

tssb) A. a. 0., Plate V, picture 11. 

I5 «) (Anmerkung 230) S. 31 f. 
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den. Sie besteht aus zwei kreuzffirmig Ubereinander gelegten, etwa 
40 cm langen Stabchen aus Akazienholz. In deren Mitte steckt ein 
Eisenst&bchen, das eine Lange von 22 cm hat. — Dieses Spindel- 
Kreuz kommt als Tatauiemngsmuster bei Bhil-Frauen vor. Man ver- 
gleiche Konrad (Ein Volk von gestern und heute, S. 53, Abb. 8 b), 
wo von diesem Kreuz ganz richtig gesagt wird, daG christlicher Ein- 
flufi nicht nachweisbar sei. Die Beziehung zur kreuzformigen Spindel 
war damals noch nicht bekannt, wie sticfien auch erst spat auf die- 
sen Zusammenhang. 


B o g e n. 

Dafl der Name Bhil mfiglicherweisc aus dera Dravidischen zu 
erkl&ren ist und dann soviet wie „Bogenleute“ bedeuten wtirde, war 
bcreits zu sagen (S. 44). Dem toten Bhil werden im allgemeinen 
Bogen und etliche Pfeile mitgegeben; denn Bogen und Pfeil sind, wie 
die Kedeweise will, dem Bhil auf die Knochen geschrieben. Ein Sttick 
Pfeilschaft spielt in dem der Hochzeit vorausgehenden paityha-Ritus 
eine Rolle. Bei Gelegenheit der Durga -Novene wird eine Standarte 
herumgetragen, auf der u. a. auch Bogen Und Pfeil zu sehen sind. 

Der Bogen spielt auch heute noch im Denken und Leben der 
Bhil eine verh&ltnism&fiig grofie Rolle. Das werden die nachfolgen- 
den Ausfuhrungcn, wie wir glauben, wohl eindeutig dartun. 

Die Bhil unterscheiden zun&chst zwischen grofien und kleinen 
Bfigen. Die letzteren kfinnte man eher als mittelgrofi bezeichnen. 
Man bentitzt sie ftir Jagd- und Fischzwecke. Die grofien Bfigen blei- 
ben ftir gewfihnlich im Hause, man gebraucht sie, wenn nfitig, wah- 
rend der Nacht zur Verteidigung, oder auch, wenn, was heute naltir- 
lich selten ist, zum Kampfe ausgezogen werden mufi. 

Der Bogenstab ist moistens ein halbierter Bambus, weniger oft 
verwendet man zu diesem Zwecke die Mittelrippe des Fficherblattes 
der wilden Dattelpalme 155 ). Der Bogen letztgenannter Art gilt nicht 
als vollwertig, er wird ftir gewfihnlich nur von den Knaben ge¬ 
braucht. 

Unabhhngig vom Material des Bogenstabes ist es die Form, 
welche dem Bogen den Namen gibt. Die Bhil des Jhabua-Gebietes 
kennen den dhanki- und den natki -Bogen *“). Der Unterschied zwi¬ 
schen beiden kommt in der Verscliiedenheit der Spitzen, bzw. der 
einen Spitze des Bogenstabes zum Ausdruck. Im tlbrigen sind beide 


***) In Udaipur-Kherwara wurde uns angegebcn, dafi die dortigen Bhil 
fUr den Bogenstab Bambus oder dliaman-Holz bentltzen. Die Baiga ver- 
wenden ebenlalls Bambus und dhamin (Greicia vestila). (Anmerkung 215) 
S. 86. 

* sfl ) Die Bhil haben kamfhi als fern. Form ftir Bogen. 
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BOgen auch der Form nach gleich. Der Bogenstab represent iert in 
alien Fallen eincn einfachen Stabbogen, dessen AuBenseite konvex 
und dessen Innenseite flach oder schwach konkcx ist. Beim dhanJci- 
Bogen zeigen beide Enden eine eingeschnitzte Kcrbc, welche zum 
Fcsthalten der Sehnc dient. Diese Kerbe ftihrt, von den Seitcn des 
Bogenstabes ausgehend, oucli iiber dessen Riickseite, walirend die 
Innenseite davon frei blcibt. Bei der gegcbcnen Art der Schlingen- 
befestigung der Sehne w&rc das ja auch zweckloa und wiirde nur 
unnbtigerweise die St&rke dcs Bogenstabes vcrmindern (siehe 
Abb. 13). 

Wenn nun ein Ende des Bogenstabes statt der eingesclinitzten 
Kerbe eine abgesetzte Spitze zeigt, so haben wir es mit einem natki- 
Bogcn (natki — die mit der abgeschnittenen Nase) zu tun. (Abb. 14). 
Dieser naiki-Bogen wird auch im Jhabua-Gebict als eine vom Norden 
hercingekommene Form empfunden. Diese Auffassung fanden wir so- 
wohl im Gebiete von Ambopara als auch in dem von Udaipur- 
Kherwara best&tigt, indem hicr nur der natki -Bogen anzutreffen 
war* 57 ). Umgekehrt konnten wir bei den Bhil im West-Khandesh 
feststellen, dafl sie nur die dhanki -Form besitzen, wfihrend der natki- 
Typ ihnen vbllig fremd ist. Die Tatsache, daB im zentralen Gebiet 
der Bhil (Jhabua) dor natlrt -Bogen als Fremdling empfunden wird, 
dcr dhanki -Bogen aber nicht, und daB der letztere bei den Bhil des 
Stidens (West-Kandesh) ausschlielllich vcrtreten ist, legt gewiB den 
Schlufl nahe, im d/ian/cf-Bogen den urspriinglichen Bogentyp der 
Bhil zu sehen* 58 ). Die L&nge des Stabes bei den gcsnmraelten und 
gemessenen Bdgen schwankt zwischen 120 und 156 cm. 

Die Bogensehne stellt einen Bambusspliell dar. Sie wird am 
Bogen so bcfestigt, daB die AuBenseite zum Bogenstabe hingekehrt 
ist, der Pfeil also beim Ansetzcn auf diese AuBenseite zu stehen 
kommt. Das wird so getan, weil die Sehne sonst crfahrungsgern&B 
leicht brechen wiirde. Um die (an sich nattirlich steife) Bambus- 
sehne zweckentsprechend an den Enden des Bogenstabes befestigen 
zu kbnnen, verlttngert man sie durch Anfilgung einer Schnur, die 
aus tierischen Sehnen (Rtickensehnen des Zebu) zurecht gedreht 
sind. Dieser Schnur gibt man Schlingenforra, so daB sie iiber das 
Ende des Bogenstabes leichter aufgelegt und (zum Entspannen des 
Bogens bei Nichtgebrauch) abgenommen werden kann. Die M&nner 

* 57 ) Dieser Befund findet tlbrlgcns seine Bestiitigung bei T. H. IIendley 
(Anmerkung 34) S. 354. Siehe die dort beigegebene Zeichnung. Sie ltUlt 
sofort die typische Form des natki -Bogens eindeutig hcrvortrctcn. 

*“) Nach Beschreibung und Abbildung bei V. Elwin (Anmerkung 215, 
S. 86 f.) zu schlicBen, hat der Baiga-Bogen ebenfalls die dhanlci-Torm, Bei 
den Munda indes zeigt sich ein anderes Prinzip der Befestigungsart der 
Sehne: der ausgeschnitzte Wulst. (Anmerkung 218, vol. I, S. 225). 

6* 
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biegen dabei mit Hilfe de3 Knies den Bogenstab nach innen, wfihrend 
die Buben das mit dem Fulle besorgen mtlssen, weil die Kraft des 
Knies bei ihnen dafiir im allgemeinen nicht ausreicht. Damit der 
BambussplieB, welcher die eigcntliche Sehne bildot, nicht so leicht 


n 





Abb. 13 Abb. 14 

Abb. 13. Dhanki-Bogen. 

Abb. 14. Natki-Bogen. 

aufgesplittert und fiir die Befestigung der Sehnen-Schnur ein besserer 
Halt gewonnen wird, l&fit man an den Enden des Bambusspliefies 
einige Zentimeter weit die kompaktere Masse des Bambusholzes 
daran. Wenn es gilt, gefahrliches Wild zu jagen Oder gar in den 
Kampf zu ziehen, so nimmt der Bogenschiitze eine oder auch meh- 
rere Ersatzsehnen mit. Das tun vor allem auch die Rauber. 
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Schon vor raehr als 100 Jahren hat R. Heber 259 ) die Bhil als 
vorzugliehe Bogenschiitzen vorgefunden. Er hebt auch hervor, daB 
dcr Bogenstab bei ihncn ein halbierter Bambus sei, und daB dieser 
an Giite und Leistungsfiihigkeit die Hornbogen Hindustans durch- 
aus Ubertreffc so# ). Nach Heber w&ren die Bogen der Koli mit denen 
der Bhil der Form nach identisch, es seien aber die Bogen der Koli 
grdfier als die der Bhil 2<1 ). Das alles deck! sich im allgemeinen mit 
unseren Beobaehtungen. 


P f e i 1. 

Zum Bogen gehdrt der Pfeil ( hariyun ). Wir begegnen diesem 
im Zeremoniell der Bhil, so im Gafyha-Ritus ses ) der Verlobungs- 
feierlichkeiten, als Beigabe des toten Bhil (S. 255) und des Krank- 
heitswagens 2 * Sft ) und als Abwehrzauber auf der Dreschtenne (Taf. 
XIII/4). 

Der Pfeilschaft besteht fur gewohnlich aus dem Holz der khari- 
Pflanze, weniger h&ufig werden dtinne Barabusstabchen dafiir be- 
niitzt. Khari wdchst auf freiem Felde; die Stdmrachen sind dort ein- 
zeln zu finden. Das untere Ende des Pfeilschaftes wird zunfichst 
glatt abgeschnitten, dann aber gcwissermafien mit einer ktinstlichen 
Kerbe versehen. Zwei Bambussplitterchen werden so aufgelegt und 
befestigt, daB sie etwa 1—2 cm vorstehen, die Sehne also dazwischen 
wie sonst in die ausgeschnittene Kerbe zu liegen kommt Die Pfeile 
zeigen alle eine radiale Nahtfiederung. Drei der L&nge nach 
halbierte Federn (vom Aas-Geier oder auch von anderen Vogeln), 
etwa in der Lfinge von 20 cm. werden dem unteren Teil des Pfeil¬ 
schaftes angelegt und dann mittelst Tiersehne damit verbunden, bzw. 
umwickelt. Der wie eine „Naht“ aussehende Umwicklungsstreifen 
verlBuft in spiraliger Form, und die eine „Naht“ steht von der an¬ 
deren ungefahr 2 cm ab (Abb. 15). Um dieser ganzen Umwicklung 
mehr Festigkeit und Gl&tte zu verleihen, iiberstreicht man den be- 
fiederten Teil schlieBlich noch mit Bienenwachs. 

Der Pfeil wird mit einer Eisenspitze versehen, die der 
Lohar verfertigt, die aber der Bhil selbst, wenn nbtig, 
scharfen kann. Beim Einsetzen der Eisenspitze verf&hrt man 
auf folgende Weise. Der auf dem Boden sitzende Ver- 
fertiger legt die FuBsohlen flach gegeneinder und preBt das untere 
Ende des Pfeilschaftes dazwischen. Dessen oberes Ende ist schon 
vorher mit elastischem Seiden-Cocon umwickelt worden. Diese zieht 

tM ) R. Heber (Anmerkung 5) Bd. II, S. 869. 

2 ») A. a. 0., S. 320. 

*«) A. a. 0., S. 447. 

***) (Anmerkung 230) S. 27. 

*«*) (Anmerkung 205) S. 177. 
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sich bald zusammen, wodurch eine vorteilhafte Festigkeit erzielt 
wird Der Schiitze setzt das spitze Ende der Pfeilspitze auf den so 
vorbereiteten oberen Teil des Schaftes und treibt sie, sie zwischen 
seinen Hiinden wirbelnd, hinein. 1st die Offnung breit und tief genug, 
so flillt er sie mit rotera Ameisenlaek, der von bestimraten Bauraen 




Abb. 15. Abb. 16. 

Abb. 15. Unterer Teil des befiederten Pfeiles. 

Abb. 16. Pfeilspitze und ilire Befestigung. 

gewonnen wird. Darauf steckt er das erhitzte Ende, die Pfeilzunge, 
in den Schaft hinein. Der zun&chst schmelzende Ameisenlaek ktihlt 
bald ab, wonach die Spitze wohlbefestigt im Schaftende stecken bleibt. 
(Abb. 16). Je nach dem Ziele, das gerade verfolgt wird, sind dieEisen- 
spitzen mehr oder weniger voneinander vcrschieden. GrbiSere Spitzen 
werden verwendet, wenn grdlleres Wild (z. B. Wildschweine, Rehe) 
gejagt werden soil. Eine Spitze, die bestimmte Widerhaken oder 
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Zacken aufweist und beiin Schiefien von Schlangen, Krebsen usw. 
Verwendung finden, heiflt Icangrali. Eine andere von annahernd vier- 
eckiger Form hat den Is'amen tontro. Die Gesamtl&nge eines gewOlin- 
liclien Pfeiles bewegt sich zwischen 60 und 70 cm. Der sichtbare 
Teil der Eisenspitze ist 10 bis 15 cm, der befiedcrte Teil des Scbaftes 
rund 20 cm lang. 

Bogen und Pfeil bei den Bhil von Kherwara. 

(Maxwell). 

Der seit vielen Jahren in Kherwara stationierte Major 
T. F. Maxwell hatte die Freundlichkeit, uns ein kurzes Manuskript 
mit dem Titel "The Bhil Bow and Arrow” zur Verfiigung zu stellen. 
Da Maxwell darin vornehmlieli die bei den Bhil des Kherwara- 
Gebietes vorhnndenen Pfeilspitzen behondelt, so ist hier wohl der 
Ort, Maxwell’s kurze Beschreibung zur Geltung kommen zu las- 
sen. Sie folgt in der originalen Fassung, der ein paar erl&uternde 
Bemerkungen (in der Form von Anmerkungen) beigegeben werden 
sollen. 

The Bow and Arrow is the national weapon of the Bhils of 
Rajputana and Central India. 

The Bow is made of bamboo ?M ) and is usually about 5 feet 
long, the string consisting of a strip of thin bamboo noosed at the 
ends with raw hide or gut* 94 ). 

The arrows are also made of bamboo tw ) and have iron heads 
of five different patterns, each pattern being designed for a particular 
purpose; they are feathered with Peacock’s or Vulture’s wings, the 
latter being preferred because, I am told, they cause the arrow to 
travel further, though personally I have never noticed the difference. 

The all-over length of the arrow is between 2 y 2 and 3 feet. For 
killing birds and other small fry the Bhils use a flat nosed arrow, 
or in absence of such they cover the point of an ordinary arrow 
with wax or resin fashioned into a knob, which delivers a stunning 

*83) Vergleiche oben (S. 82), wo wir sahen, daG die Bhil des Jhabua- 
Gebictes neben dera Bogen aus Bambua auch einen solchen kcnnen, der aua 
der Mittelrippo des Blaltes der wilden Dattelpale hergestollt wird. 

*M) Vergleiche oben (S. 83) die uns von Bhil des Jhabua-Gebietea 
gemachte Mitteilung, der gem8fi man dort ftlr diesen Zweek die Rtlcken- 
sehnen des Zebu verwendet. 

***) Leider haben wir an Ort und Slellc diesen Punkt nicht mehr Uber- 
prllfen kbnnen. Das fchap'-Holz (oben S. 85) zeigt gro&e Ahnlichkeit mit 
Bnmbus. Auch wir glaubten lfingere Zeit, daG atle Pfeilschiifte aus Bambus 
verfertigt seien, bis wir sp&ter dartiber belehrt wurden, daG nur ein kleinerer 
Teil aus Bambusmaterial hergestellt wird. NatUrlich kflnnte sich die Sadie 
im Kherwara anders verhalten, was aber wohl nicht sehr wohrscheinlich ist 
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blow without mutilating the flesh of the quarry (Abb. 17). One end 
of the bow has a narrow point with projecting shoulders 266 ); this 
end is held uppermost when the bow is brought to the aiming 
position and, when not in use, the bow is relaxed by slipping the 
nose of the gut or hide thong over the projecting shoulders, thus 
releasing the tension of the string. 

To refix the nose ihe palm of the right hand is placed over the 
point of the bow, the fingers engaging in the nose, and the bow 
is flexed by pressure of the left hand and left knee, the head of the 
bow being drawn back towards the right shoulder and away from 
the eye. This is necessary precaution to prevent the bow, if it 
suddenly jumps back, from inflicting an injury to the eye or face. 
For purpose of identification I have docketed one set of the six 
different kinds of arrow with labels giving their vernacular names 
and a brief explanation of the various purposes for which they 
are used* 67 )- These are as follows: 

(1) The bhQlri. Used for killing both men and big game. 

(2) The 5de. Used for killing large fish 26 *). 

(3) The tu marka. Used for killing men, also small fish, and 
in archery competitions. 

(4) The Idnkna. Used for killing birds. 

(5) The do dhliri bhslri (double edged arrow). A cruel weapon 
which sets up internal hemorrhage, normally used when 
avenging a bitter feud or when hunting dangerous game. 

(6) Amli bhalri. Used for killing men and lesser big game, 
such as small deer. 

When the arrow is brought to the engage it is placed over the 
first knuckle of the left hand, the slot at the base of the arrow 
being inserted in the string where it is held in position by the first 
and second fingers of the right hand with which the string is drawn 
back. Lefthanded Bhils (and there are many of them) of course hold 
the bow in the right hand and operate the string with the left. A 
very common firing position is for the firer to stand with his legs 
crossed, the spare arrows with points forward, being grasped between 
the knees ,w ). 

* 66 ) Der natki -Bogen wird also hierrait ftir den Norden des Bhil-Gebietes 
in seiner Exislenz neuerdings bezeugt. 

267 ) Von diesen "six different kinds of arrows” ist uns leider No 4 
(the lankna, used for killing birds) verloren gegangen. Die fiinf tibrigen 
aber konnten wohlbehalten nach der Schweiz gebracht werden. 

* 6 ®) Die3e Spitze offenbart mit ihrera starken Widerhaken ausgespro- 
chenen Harpuncncharakter. Uber ihre Sch&ftungsart gibt Maxwell leider 
nichts N&heres an. 

*•») Das in dicsem Abschnitt Gesagte kttnnen wir ftir die Bhil des 
Jhabua-Gebietcs nur best&tigan. 
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Keine Vergiftung der Pfcile. 

Eine Verwendung von Pfeilgiften haben wir nirgendwo bci den 
Bhil angetroffen. Sie stimmen darin mit den Munda tibercin !7 °). 
Dagegen kennen nach V. Elwin 271 ) die Baiga neben unvergifteten 
auch vcrgiftete Pfeile. 

Harpunenpfeil, Harpunenspeer. 

Der Harpunenpfeil scheint ira ganzen Bhil-Gebiet bekannt zu 
sein, im aktiven Gebrauch steht er abcr nur dort, wo grofiere Fliisse 
oder Seen in der Ntilie und somit grbllere Fischc zu fangen sind. 
Positiv bestiitigt wurde uns sein Vorkommen im Wesi-Kandesh. Die 
Eisenspitze zeigt einen starken Widerliaken und ist mittels einer 
Schnur mit dem Pfeilschaft verbunden. Nach dem Einschlag lOst 
sich. die Spitze vom Schaft, der an der Oberfl&che schwimmende 
Schaft zeigt dem Fischer, wo sich das verwundete Tier befindet. 
Wir sahen, wie auch Maxwell unter Nr. 2 (Ode, used for killing 
large fish) den Harpunenpfeil erw&hnt. Genauer beschreibt den 
Harpunenpfeil R. Heber* 7 *), der ihn bei den Bhil zwischen Ajmer 
und Neemuch festzustellen Gelegenheit hatte. Wie Rai Bahadur 
Sarat Chandra Roy mittcilt, kennen die Kalia Bhil, welche im 
Gebiete des Jaisamand Lake (unweit Udaipur) wohnen, sogar den 
Harpunenspeer, also jenes Jagdger&t, das man im allgemeincn mit 
dem Namen Harpune bezeichnet. Mit Hilfe des Harpunenspeers jagen 
die Kalia-Bhil selbst das Krokodil. “With huge spears he [the Kalia 
Bhil] moves about in his rafts looking for crocodiles in the lake, 
and, when any is in sight hurls his spear at it with an unerring 
aim. The spear-head is attached to the spear with a string, and 
when the animal is transfixed with the spear-head, the handle of 
the spear is let go and remains floating in the water so that the 
victim can be pursued until it dies”* 78 ). 

Vogelpieil. 

Der Vogelpfeil, d. i. der Pfcil mit stumpfer ,.Spitze“, ist im 
ganzen Bhil-Gebiet bekannt. Seine Verwendung hat den Zweck 
das Tier zu tdten, ohne dafl sein Fleisch zu stark verwundet oder 
aufgerissen wird. Urn eine stumpfe „Spitze“ zu gewinnen, wendet 
man verschiedene Methoden an. So fiigt man dem Schaft statt der 

i7 °) (Anmerkung 213) I. S. 227. 

* 71 ) (Anmerkung 215) S. 84. 

* 7i ) (Anmerkung 5) Bd. II, S. 320. 

t7> ) Rai Bahadur Sarat Chandra Rot: The Black Bhils of Jaisa¬ 
mand Lake in Rajputana. The Journal of the Bihar and Orissa Research 
Society 1924, S. 1—17. Siehe S. 5. 
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Eisenspitze einen dicken Nagel, mit dem Kopf nach vorne, ein 
(Abb. 17 c). Noch h&ufiger findet man, dafi in ahnlicher Weise dem 
Pfeilschaft ein rundlich zugcsclmitztes Stuck Holz (eventuell Bam- 
bus) aufgesetzt ist (Abb. 17 b). In Ermangelung alles dessen, ttber- 
decken die Kherwara-Bhil, wie uns Major Maxwell berichtete 
(S. S7), die Eisenspitze eines gewdhnlichen Pfeiles mit Wachs odor 
Harz, indcm sie einen Knopf daraus formen, der Vogelpfeil ist da- 
mit fertig. 



a 


b 


c 


Abb. 17. c Vogelpfeil. Statt der Pfeilspitze der breite Kopf eincs Nagels, 
b Vogelpfeil. Statt der Pfeilspitze ein flach zugeschnittenes Sttlck Bainbus. 
a Vogelpfeil. Statt der Pfeilspitze ein leerer Maiskolben. (Nur von Kindorn 

gebraucht.) 


Vogelbogen. 

Allgemein verbreitet ist bei den Bhil des Stidens auch der 
Vogelbogen. Hier schieflt man mit Steinen, nicht mit Pfeilen. Die 
Knaben besonders benUtzen ihn, um kleinere Vogel, wie Tauben und 
ahnliches damit zu erlegen. Der Bogenstab besteht auch in diesem 
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Fnllc aus Bambua. Seine Lange betr&gt 60—70 era. Er ist ver- 
haltnismaliig breit, dabei an der Innenseite stark abgeflacht. Die 
AuHenseite ist naturbelassen, also der Form nach konvex. An 
beiden Enden ist der Bogenstab von den Seiten her ziemlich stark 
eingekerbt. Durch diese Kerben korarat die Doppelsclmur (aus 
Hanf, nicht Tiersehne) zu liegen, welche die Sehne bildet. Die Sehne 
ist also eine Doppelsehne. Die beiden Stricke stehen etwa 2 cm weit 
voneinander ab. Ein wenig Uber die Mitte weg nach einem der 
beiden Enden bin wird mit Baumwollgarn zwischcn beiden Schnen- 
teilen eine Art Lager oder Kisscn (cushion) eingeflochten, das etwa 
2 cm breit und 3 cm lang ist. Ura dieses Lager besser in Spannung 
zu erhalten, wird noch weiter zu dem einen Ende bin ein etwa 
4 cm langes Stabchen zwischen den beiden Sehnenteilen befestigt. 
Au! das Lager kommt der Stein zu liegen. Gespannt wird der 
Bogen, indem die (Doppel-)Sehne zum Bogenstab hingezogen wird. 
So sahen wir es bei den Kleinen Bhilala des Barwani-Gebietes 
(Taf. VI/1) und bei den Bhil des West-Khandesh. Die Korku spannen 
diesen Bogen umgekehrt, zichen also die Sehne vom Bogenstab 
weg S74 ). 


K 6 c h e r. 

Auf Kocher stbUt man heute seiten bei den Bhil* 75 ). Im 
Jhabua-Gebiet ist es ihnen polizeilich verboten, sich mit einem 
Kdcher voll Pfeilen zu zeigen, so etwas konnte ja unter Umstanden 
fiir die Polizei gef&hrlich werden* 78 ). Trotzdem war es mbglich, 
ftir die Sammlung noch einen Lederkdcher aufzutreiben. Er tr&gt 
eine violettrbtliche (Basar!) Farbe zur Schau. Das Leder diirfte 
Ziegenleder sein. Dieser LederkOcher heiBt targo. Die Bhil tragen 
ihn rucksackartig auf dem Rilcken. Auf genau die gleiclie Kbcher- 
art stiefien wir bei den Bhil von Udaipur-Kherwara. Dieselbe Art 
ist wohl auch gemeint, wenn R. Heber* 77 ) von Kdchern aus rot- 
gesticktera Leder spricht. Kdcher aus Bambus beniitzen die Bhil in 
West-Khandesh. Leider bekamen wir keinen zu Gesiclit, aber die 
Tatsache als solche steht fest Dali ein Bambus-Kdcher auch bei 
ndrdlichcn Bhil vorkommt (oder doch vorkam), macht eine Mittei- 


*74) Dieser „Vogelbogen'‘ ist nattlrlich der Bogen. wclcher unter dem 
Namen Kugelbogen bekannter ist Nur hbrten wir in unseren Gebieten 
nioht, daO mit Lehmkugeln (pellets) damit geschossen wird, wie das vor 
allem in Nordost-Indien der Fall ist. (Anmerkung 213) vol. I, S. 223 ff. 

* 75 ) Den „Kleinen Bhilala 4 * des Barwani-Gebietes fehlt er vollstfindig. 

* 78 ) Die Baiga dUrfen im Mandla-Gebiet Pfcil und Bogen tiberhaupt 
nicht tragen. (Anmerkung 215) S. 87. 

JT7 ) (Anmerkung 5) II. Bd. S. 447. 
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lung von T. H. Hendlev wohl hinreichend deutlich: “His quiver 
is a piece of strong bamboo matting-” * 78 ). 

Die Knabenwettspiele „Den Pfeil mit Kraft weit weg schieBen 44 
verdienen, hier kurz erwahnt zu werden. Die kleinen Schtitzen liegen 
dabei auf dem Rtlcken und spannen den Bogen mit Hilfe der Ftifle. 
Wesson Pfeil am weitcsten fliegt, der ist der Sieger. Zielsehieflen ist 
dabei natttrlich nicht mbglich (Taf. lift.. Vgl. auch das Titelbild). 

Unter den Rajput (Hindu) kursiert einc Erz&hlung, die uns 
ein Rajput-Sadhu mitteilte. Es hat darnach einmal eine Zeit gegeben, 
wo alle Menschen sich als Rajputen ausgaben. Das wurdc dem 
Brahmanen Parasram doch zu bunt. Er nahm eine scharfe Waffe 
und schlug einem jeden den Kopf ab, der sich f&lschlicherwcise 
darauf versteifte, Rajput zu sein. Dieses Mittel half. Nun bekannte 
die eine Gruppe, daB sie Eisenschmiede, die andere, daB sie Schnei¬ 
der, eine dritte, dafl sie Bhil seien, usw. Den Bhil dann gab 
Parasram den Regenbogen als Bogenwaffe. — Auf die Frage, ob 
und welcher Zusammenhang bestehe zwischen Sarikara's „Regen- 
bogen 44 , den dessen Anhanger auf der Stirne tragen und dem ge- 
nannten „Bogen“ der Bhil. antwortete unser Rajput Sadhu: „Nicht 
nur der Bogen verbindet Bhil und Sankara 17# ), es ist auch noch 
eine andere Bezichung da. Sie besteht darin, dafi Sankara ein groBer 
BUfler war, auf Erden aber sind die Bhil die groBten aller BtiBer 44 . 

Speer. 

Nicht alle Bhil sind im Besitze eines Speeres. Und doch gchbrt 
er zu den Jagd- und Kampfger&ten des Bhil. Der Name fur Speer ist 
bhalo (Hindi: barcha ). Die von uns im Jhabua-Gebiet gesammelten 
Exemplare haben Bambusschaft. Die Spitze ist aus Eisen. Ist sie 
unten mit einer Ttille versehen, so wird diese dem Schaft oben auf- 
gesetzt. Ist die Spitze unten mit einem Stift versehen, so wird dieser 
in den Schaft hineingetrieben. Die Gesamtl&nge bewegt sich um 
145 bis 160 cm herum. Man benutzt den Speer vor allem bei der 
Wildschweinjagd, dann auch zur Verteidigung gegen R&uber. Nicht 
selten wird er auch als „Zierstuck“ mitgefiihrt, wozu anderswo mekr 
die Axt zu dienen hat. Bei den Bhil im West-Kandesh scheint der 
Speer mehr im Gebrauche zu stehen. Nach den Berichten, die wir 
erhielten, kennt man da auch grbfiere und st&rkere Formen **). 

tn ) (Amnerkung 34) S. 354. 

!7B ) Identisch mit Siva, der ja auch Safikara (Heilbringer) genannt wird. 

28 °) Es scheint daB auch die Baiga vom Speer einen ziemlich aus- 
giebigen Gebrauch machen. (Anmerkucg 215) S. 86 . Ahnliches berichtet 
W. V. Grioson von seinen Gond im Baatar Staate. Dieso kennen ncben einem 
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Schleuder. 

Dio Bhil kennen allgemein eine profane und eine Ziersclileuder. 
Beide liaben den Namen gophan. Die erstere wird aus Hanfschnur, 
die zweite ebenfalls aus Hanfschnur, oder, was hfiufiger der Fall 
ist, aus Baumwollschnur verfertigt. Die profane Schleuder machen 
sich die Bhil meistens selbst, wahrend sie die Zierschleuder im 
Basnr kaufen. Die Schleuder bestcht aus dcr Schleudertasche, in 
welche hinein dcr Stein gelegt wird, und aus den zwei Schleuder- 
stricken, die bcim Schleudern mit der rechten Hand gelialten werden, 
wobei dann im rechten Moment der kiirzere der beiden Stricke los- 
gelassen werden muB. Der leichteren Handhabung willen sind die 
beiden Stricke am Ende mit m&Big dicken Knoten versehen. Die 
Lange der Stricke bewegt sich um die 70—80 cm herum. Die Zier¬ 
schleuder zeichnet sich dadurch aus, daB die flir sie verwendete 
Baumwollschnur irgendwie buntgef&rbt, wic auch sonst mit Glas- 
rbhrehen, Quasten an den Enden usw. geschmiickt ist. Vor allem 
diese Zierschleuder wird gerne von heranwachsenden Burschen und 
jiingeren MSnnern um den Turban herumgeschlungen aul dem Kopfe 
getragen. Aber man kann sie auch auf dem Kopfe von Slteren 
Semestern erblicken. 

Zur praktischen Verwertung kommt nur die profane Schleuder. 
Man bedient sich ihrer um VOgel, wie Papageien und Krahen, ferner 
Schakale, Wildschweine usw. von den Feldern zu vertreiben. DaB 
sie in diesem Sinne vortreffliche Dienste leistet, davon konnten wir 
uns persbnlich tiberzeugen (Taf. II/4). Da auch Frauen, zumal bei 
Tage, W&chterdienste tun, so findet man die Schleuder gelegentlich 
auch in ihren Handen. Die Zierschleuder- hat keine rituelle Bedeu- 
tung, steht also in dieser Hinsicht im Gegensatz zur Zeremonial- 
Worfel, die in verschiedenen Riten zur Verwendung gelangt. 

Sichelwaffe. 

Die Bhil des Shirpur-Bezirks ira West-Khandesh und die„Kleinen 
Bhilala“ und Bhil der Barwani-Gegend kennen eine Sichelwaffe 
( palyun ), die zum Schlachten von Ziegen und gelegentlich auch zur 
Selbstverteidigung gebraucht wird. Der Form nacli ist sic einer 
gewbhnlichen Sichel gleich, hat aber einen lftngeren Stiel (60 bis 
70 cm). 

Die beschriebene Sichelwaffe crinnerte Jungblut an cine Waffe, 
die ganz selten im Gebiete der Jhabua-Bhil zu finden ist. Diese Waffe 
heiflt dhariyo, die bestimmten Formon unserer mittelalterlichen Helle- 

“long and powerful stabbing spear” noch einen “small throwing spear made 
in one piece of iron". (Grigson: The Maria Gonds of Bastar, Oxford 1938, 
S. 84). 
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harden nicht nn&hnlich sieht. Die Innenseite ist scharf. Auf der 
Riickseite crblickt man die Figur eines Vogels. (Abb. 18). 



Abb. 18. Sichelartige Waffe. Jhabua-Gebiet. 

Schwert. 

Dem Schwerte sind wir bei den Bhil schon mehrfach begegnet. 
Vor allem bildet es eine Auszeichnung des „K6nig“-Br£Lutigams in 
verschiedenen Hochzeitszeremonien* 81 ). In den Schwertt&nzen kommt 
es verschiedentlich zu Ebren. Zwei blanke Schwerter h&ngen seitlich 
an der Standarte herunter, die bei Gelegenheit der DurgS-Novene 
berumgetragen wird. Dort werden wir aucb seben, dafi das Wort 
bhoioani beides, Schwert und Zauberin, bedeutet (S. 178). 

Die Bhil haben eine besondere Vorliebe fiir das Schwert, das 
sie natiirlich nicht selbst verfertigen, sondern vom Edel- nnd Waf- 


*•*) (Amnerkung 228). 
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fenschmied beziehen. Selbstredend kann nicht jcder Bhil sich ein 
eigenes Schwert leisten. Im Notfalle wird eines ausgeliehcn, das 
dann nicht minder stolz gezeigt und geschwungen wird. Im Not¬ 
falle verteidigt sich der Bhil auch mit dem Schwerte gegen Angriffe 
von Menschen oder Tieren. In einzelncn Distrikten (so im West- 
Khandesh) bedorf der einzelne Bhil der behordlichen Erlaubnis, 
wenn er Besitzer eines Schwertes sein will. Das ist aber in den 
anderen Distrikten im allgemeincn nicht so. Im Barwani-Staat ist 
so gut wie in jeder Bhilala- und Bhil-Familie ein Schwert vor- 
handen. Auch Heber sah im Gebiete von Dungarpur einzelne 
Bhil, die ein Schwert in der Hand trugen ISi ). 

Das Bhil-Schwert ist eine Art Krummschwert und hat auch 
den Namen tarwar. Seine L&nge bewegt sich um die 75 bis 85 cm 
herum. Die Klinge ist aus Stahl verfertigt und zeigt sich mehr 
oder weniger verziert, der Teil zur Spitze kin ist ofters, aber nicht 
immer, mit Blutrinnen versehen. Der Schwertgriff hat Kreuzform 
und wird aus Messing hergestellt. Die Scheide macht man aus 
dem Holze des Weihrauchbaumes und tiberzieht sie mit Leder. 

S c h i 1 d. 

Im Jhabua-Gebiet ist derSchild (tffcaO selten. Er gilt dort eigent- 
lich als ein Stuck der Rfiuberausrustung. Wir konnten schlicfilich 
noch ein Exemplar erwerben (Taf. VI/5). Es wurde nicht sehr gerne 
liergegeben, denn es sei „altes Familienerbe“. Dieser Schild wurde 
aus der Haut der Blaukuh (Nilgai) hergestellt, die sehr hart und 
fest ist und keine Pfeile durchl&Bt. Der Schild hat runde Form und 
der Durchmcsser betragt rund 50 cm. Auf der Aufienseite des 
Schildes finden sich vier kleine, in Kreuzform zueinanderstehende 
Buckel angebracht. Innen befindet sich ein Holzgriff, man fafit den 
Schild mit der linken Hand. Bei den Bhil des West-Khandcsh fehlt 
der Schild, obwohl die Blaukiihe reichlich vertreten sind. Im 
Udaipur-Kherwara-Gebiet indes, verfugt jeder Bhil fiber einen 
Schild, der in Bezug auf Stoff und Form entweder vollst&ndig mit 
dem soeben beschriebenen identisch oder auch aus SchildkrOtenpatt 
oder selbst aus Eisen verfertigt ist. Die beiden letztgenannten Arten 
diirfen als jtingere Bildungen betrachtet werden. Die grollen Schild- 
kr6ten leben im Jasamond-See, dieser aber ist eine ktlnstliche 
Bildung und noch keine 200 Jahre alt. Aber nicht nur der eiseme, 
sondern auch der Hautschild (Blaukuh) diirfte fiir die Bhil eine 
vom Norden gekommene Entlehnung darstellen. DafUr spricht die 
heutige Verbreitung bei den Bhil, wie auch die Tatsache, daB dieser 
gleiche Schild sich ebenfalls bei den Rajputen befindet. Im Museum 


***) (Anmerkung 5) Bd. II. S. 365. 
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zu Udaipur sahen wir unter den dort aufgestappelten Rajputen- 
Antiquitaten u. a. auch einen solchen Schild I8S ). Wtirde sich aus 
der Gesamtsituation ergeben, daS die Bhil von Uaus aus einen Schild 
nicht besafien? Wenn ja, so wtirden sie unter dieser Riicksicht mit 
den Baiga zusammengehen, denen, soweit ich bei V. Elwin sehe, 
ebenfalls ein Schild nicht eigenttimlich ist. 

Vorderlader. 

Hier und dort stdllt man im Bereiche der Bhil auf einen alten 
Vorderlader. Dad hier gelegentlicher Import vorliegt, bedarf der 
naheren Erorterung nicht. 

V o g e 1 f a 11 e n. 

An Vogelfallen lernten wir bei den Bhil zwei Arten kennen. 
Die eine (gajlun genannt), besteht aus drei kleinen etwa 12 cm 
hohen Bambusbogen, in welchen je eine Schlinge angebracht wird. 
Gadlun wird zum Fangen kleinerer Vogel gebraucht. Die andere 
Art Falle heillt phafakiyun. Sie setzt sich aus einem Horn des 
Wasserbviffels und einer Schlinge zusammen. Man bedient sich 
ihrer vor allem, wenn der Fang von Wildtauben und Pfauen beab- 
sichtigt ist. In das Gebiet des Aberglaubens gehdrt es, wenn man 
meint, dafi das linke Horn des Wasserbiiffels eine besonders wirk- 
same Falle abgebe. 


Jagdnetz. 

Von der „Einweihung“ des neuen Jagdnetzes (t oagrufi) mulite 
schon an anderer Stelle gcsprochen werden (S. 45). Die Bhil be- 
ntitzen das Netz vor allem flir die Jagd auf Hasen und Rehe. tTber 
den Vorgang als solchen haben wir das Nihere gesagt. Nicht jeder 
Bhil versteht sich auf die Verfertigung eines solchen Netzes, abci 
Experten sind tiberall zu finden. Man beniitzt dafUr eine etwas 
dickere Hanfschnur. Die Maschen haben eine GrdBe von etwa 
7—8 cm im Quadrat. Das Netz selbat ist etwa 5—6 m lang und 
bis zu 1.50 m breit. Bambusstocke, die ungef&hr dieselbe Lange haben, 
dienen dazu, das Netz auszuspannen und aufzustellen. Diese Bam- 
busstdcke heillen mati$aniyun M4 ). 


*«) Schon bei GelegenheU der Reise, die R .Heber 1824—1825 durch 
die Gebiete der nCrdlichen Bhil machte, war der Schild in den Ilanden Ein- 
zelner zu sehen. (Anmerkung 5) II, S. 365, 412. 

M4 ) Eine Hasenjagd mit Hilfe des Netzes ist auch den ilunda bekannt. 
(Anmerkung 213) vol. I, S. 178. 
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F i 8 c h n e t z e. 

Die Bhil unterscheiden drei Arten von Fischnctzen: zhamaruh 
(akSmari), zal nnd zalhi. Zhamaruh (zharaari ist Verkleinerungs- 
form) ist das Handfischnetz. Es steckt in eincm Barabusrahmen 
und wird wie ein Schopfnetz gebraucht. Die Breite dieses Hand- 
fischnetzes schwankt zwischen 150 und 100 cm. Unter zal wird ein 
grofleres Wurfnetz verstanden. Die Lange kann 4—6 m. die Breite 
2—3 m betragen. An dem unteren Rande befinden sich Eisenringe, die 
a Is Beschwerer dienen (Taf. 1/2). Zalhi ist ein seltener gebrauchtes 
Fischnetz, wir bekamen leider kein Exemplar davon zu Gesicht 
Nacli der gegebenen Beschreibung wird es aus den feinen Fasern 
einer bestimmten Kletterpflanze Oder auch aus europaischem Zwirn 
gemacht. Es hat eine Lange von 9—10 ra und eine Breite von 
50—70 cm. Man verwendet es nur in flieCendem Wasser. Man 
spannt es von der einen Seite des Baches zur andern. Die Art und 
Weise, wie das im Einzelnen geschieht, wurde nicht restlos klar. 
Es fehlte das „corpus delicti* 4 und so konnte diese Fangmethode 
nicht vordemonstriert werden. Beim Ausspannen des Zalht-Netzes 
spielt eine Bambusstange eine Rolle. Am unteren Rande desselben 
sind Perlen angebracht, die als Beschwerer dienen. Wenn ein 
“grand scale fishing” stattfindet, stellt man dieses Netz gerne in 
einer etwas weiteren Entfernung von dem Hauptfangplatz auf. Die 
aufgeschreckten Fische flUchten davon, geraten aber schliefilich in 
dieses zalhi -Netz hinein, aus dessen feinen Verschlingungen es ein 
Entrinnen im allgemeinen fiir sie nicht gibt. 

Bei der Anfertigung eines Fischnetzes bedienen sich die Bhil 
einer Holznadel ( khazuro ), die an beiden Enden mit eine Ose ver- 
sehen ist. 


Fischreusen. 

Die Fischreusen werden alle aus Bambusspliessen verfertigt. Sie 
sind von runder Form und verjiingen sich zum unteren Ende hin. 
Hier kann die Reuse gebffnet werden, um die hineingeschwomme- 
nen Fische herauszunehmen. Es gibt ganz grofie (mariyun genannt), 
die des Nachts in den Flufilauf hineiugestellt werden. Von dieser 
Art sahen wir kein Exemplar. Die gewdhnlichen Reusen (tfholo) 
sind kleiner, variieren aber noch sehr hinsichtlich ihrer GrSfle. Die 
Lange der von uns gesammelten Stiicke bewegt sich zwischen 168 
und 60 cm, w&hrend der Durchmesser zwischen 65 und 14 cm 
schwankt (Taf. VI/4). Die in Viereckfonn gehaltenen Reusen, 
welche v. Elwin *“) abbildet und die auch Koppers bei den Baiga 
sah, begegneten uns nicht bei den Bhil. 

S86 ) (Anmerkung 215) S. 82. 

K o p p e r i. Die Bhil (n Zwitrilindlen. 7 



WiliHRLM KOPPERS. 


93 


Fischtragkdrbchen und -Netze. 

Urn die erbcuteten (meist kleinen) Fische beqnem heimtragen zu 
kfinnen, bedient sich der Bhil gerne der Tragkorbchen aus Bambus 
(Taf. VI/3). Man nennt sie kandiyo. Sie sind eiwa 20 cm breit and 
hoch, der Grundrifi ist ann&hernd quadratisch, im iibrigen die Form 
nicht ganz Tcgclmafiig, halb zylindrisch, halb viereckig. Dem gleichen 
Zwecke diencn auch aus Hanfschnur geflochtene kleine NetztascJien 
( Icothli ). In Bezug auf ihre Fassungskraft sind sie den beschrie- 
henen Korbchen im Wesentlichen gleich. 

Kleidung und Schmuck. 

Die Bhil kaufen ihre Kleider heute ausnahmslos im Basar. 
Dennocli fehlt es auch unter dieser Rticksicht an beachtenswerten 
Eigenitimlichkeiten nicht: Im Basar richtet man sich nach den 
Wilnschen und Bediirfnissen der Bhil. Bemerkenswert sind auch 
einzelne Unterschiede, die in Bezug auf die Kleidung in mehreren 
Bezirken des Bhil-Volkes festgestellt werden kfinnen. 

Kinder gehen bis zum dritten, vierten Lebensjahr im allgemeinen 
nackt, hier fehlt meistens auch noch das L&ppchen. das sonst fur 
gewohnlich die Genitalien bedeckt. 

M&nnerkleidung. 

Die Kleidung der Manner kennt folgende Stlicke. Zunftchst das 
languti, ein Tuch, das die Scham bedeckt. Dann das dhoti 
(dhotiyuh), ein grofleres Lendentuch, das dariiber getragen wird. 
Dieses ist ein Stuck Tuch von 2,20 bis 2,50 m L&nge. Beim Anlegen 
wird es am oberen Band roit beiden Handen angefafit und von rliek- 
warts um den Leib gefiihrt. Vorne werden dann beide Teile (nicht 
die Enden, denn kein Bhil hat einen Umfang von 2,20 m oder noch 
mehr!), wo und wie es der korperlichen Fiille des Betreffenden 
entspricht, zusammengeknotet. Die hiingenden Enden werden darauf 
zwischen den Beinen durch nach riickwarts gezogen und dort unter 
der Hiiftschnur, bzw. unter dem anliegenden Rand des dhoti selber 
befestigt. Das Ganze wirkt dann wie eine Art Pumphose. Je nach 
der Grofie des Ihiches und je nach der Art des Schtlrzens bleibt 
von den Beinen mehr oder weniger unbedeckt. GewOhnlich h&ngt das 
dhoti bis auf die Knie herunter (Taf. VI/2). 

Der Turban ( sapho) bedeckt das Haupt. Der an gewbhnlichen 
Tagen getragene reprSsentiert vielfach nur einen armseligen Fetzen, 
bei festlichen Gelegenheiten holt man einen besseren hervor, falls 
man einen hat. Ahnlich ist es um die Weste bestellt. Wer es sich 
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leisten kann, besitzt wohl eine schwarze Weste, auf der etwaiger 
Silberschrauck umso besser absticht. Abgesehen von der Weste sind 
alle Klcidungsstiicke der M&nner von weifler Farbe. 

Frauenkleidung. 

Neben dem langufi tragen auch die Frauen ein Lendentuch, das 
aber grQfier ist als das dhofiyun der Manner imd dazu eine andere 
Farbe hat. Dieses Kleidungsstiick wird von den Frauen und M&d- 
chen rockartig getragen, so dall man dabci auch von einem Frauen- 
rock sprechen kann. Die Bhil-Frauen kaufen sich den Stoff ftir dieses 
Kleidungsstiick (2—3 ra) und besorgen dann selber das weitere. Die 
eine (obere) Seite des Tuchsttickes wird umgelegt und so zusammen- 
genaht, dafi eine Schnur durchgezogen werden kann. Hierbei wird 
natiirlich auf den Korperumfang der betreffenden Person Riicksicht 
genommen. Mittels der durchzogenen Schnur bindei die Tragerin sich 
den „Rock“ um die Hiiften, den Schlitz nach vorne. Die Schnur ist 
somit gleichzeitig Hiiftschnur. Die Tragerin faBt dann die beiden 
Enden des Kleidungsstiickes und fiihrt sie zwischen den Beinen 
durch nach vorne, wo sie unter der Hiiftschnur eingesteckt, bzw. 
durchgezogen werden. Was nun von dem „Rock“ liber die Schnur 
lieriiberhangt, das wird riickw&rts nochmals daruntergeschoben, so 
dafi der ganze Unterkdrper wolil zugedeckt ist und von dem grolien 
Kleidungsstiick die Teile noch bis zur Mitte der Waden lierunter- 
hangen. Zumal bei der Arbeit auf dem Felde schiirzen sie das Kleid 
ofters bis liber die Knie hinauf. 1st ein derartiger Frauen- oder 
Madchenrock von roter (oder doch rdtlicher) Farbe (das ist die 
Farbe des Alltagsrockes), so heifit dieses Kleidungsstiick ghagro. 
Ist dagegen der Gmndton ein dunkelblauer. so nennt man es naiidano. 
Im letzteren Falle haben wir es mit der Trauerfarbe zu tun. 

Das Brusttuch legt das Madchen beim Eintreten der ersten Men¬ 
struation an. Solange die erwachsene weibliche Person noch kinder- 
los ist, zeigt das Brusttuch (kansali genannt) eine einfache weiBe 
Farbe. Ein buntes Brusttuch indes tragen alle Frauen, die bereits 
ein Kind zur Welt gebracht haben, dieses auch in dem Falle, wo das 
Kind bald hernach gestorben ist. Dber Kopf und Oberkorper liegt 
der Schleicr ( renyun ). Er ist gewohnlich von roter (oder doch r5t- 
licher) Farbe. Altere Frauen und Frauen, die in Trauer sind, tragen, 
wenn sie konnen, einen dunkelblauen Schleier, der hari ge¬ 
nannt wird. 

Hochzeitskleider. 

Zamo heiflt das besondere tunika-artige Kleid, welches der Br&u- 
tigaru an seinem Ehrentage tr&gt. Es wird in die gelbe haldi -Farbe 

7 * 
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eingetaucht oder doch damit bespritzt, wie das des Naheren bei Be- 
handlung der Verlobungs- und Heiratsriten zur Sprache gekommen 
ist* 88 ) (S. 308 f.). Der mor, die „Krone“ des Brhutigams, reprfisentiert 
weniger ein KleidungS3tUck, sondem gehdrt eher in das Kapitel 
„Schmuck“ hinein * 87 ). Auch die Braut tr&gt am Hochzeitstage bessere 
(bzw. besondere) Kleider. ful no ghagro bezeichnet eincn roten Frauen- 
rock, der aus besserera Stoff liergestellt ist Dos weifle Brusttuch der 
Braut wird mit gelber Mdt'-Fltlssigkeit durchtrankt oder docli stark 
bespritzt. Wenn es verschlissen ist, so wird es in dieser Form nicht 
mehr erneuert. Ahnlich wird auch der weifie Schleier ( helko ), den 
die Braut bei der Hochzeit tr&gt, mit haldi -Farbe bearbeitet. Vom 
mor der Braut gilt unter gegebener Rticksicht dasselbe wie fUr den 
mor des Briiutigams. 

Besonderheiten in der Kleidung. 

Im Gebiete von Ambapara wird das langufi nicht getragen. Das 
Brusttuch ist bei den bereits reifen Madchen nicht so allgemein ver- 
treten wie bei den Bhil der Jhabua-Gegend 288 ). Aber verheiratete 
Frauen tragen es alle. In der Udaipur-Kherwara-Region sind Kna- 
ben im allgemeinen nur mit dem kleinen Schamtuch bedeckt. Die 
Frauen aber verfUgen liber l&ngere Rbcke als jene des Jhabua- 
Bereiches. 

Wie im Rahmen des Holi-Festes z. T. eine eigenc Kleidung 
(Wickelgamaschen!) in die Erscheinung tritt, werden wir an andercr 
Stelie sehen (S. 149). 

Ein Abweichen der Bhil von der bei ihnen iiblichen Kleidung 
wird rasch bemerkt und entsprechend glossiert. Von einem, der auf 
einmal mit Hosen aufzieht, sagt man: „Er ist Mohammedaner ge- 
worden!“ Von dem, der sonst fremde Moden nachzuahmen sucht, 
wird man bald sagen: „Er fing an, hochmiitig zu werden!“ Oder 
auch: „Esel aus der Heimat, aber Betragen aus dem Osten.“ Er ist 
zwar unser Landsmann, aber er tut so, als sei er von der im Osten 
(Mittel- und Ost-Ganges-Ebene?) beheimateten hoheren Kultur „be- 
leckt“ worden. 


* 88 ) (Anmerkung 230) S. 27 f. und (Anmerkung 228). 
t&7 ) (Anmcrkimg 228). 

!88 ) Es ist interessant zu sehen, wie schon J. A. Dubois den Eindruck 
gowonnen hatte, daO “the little bodice'' in Indien eine von den Moham- 
medanern eingeftlhrte Neuerung darstellcn mtlsse. Das primitivere Stid- 
Indien babe dieses KleidimgsstUck ja bis heute hin noch nicht libernommen. 
(Anmerkung 206) S. 344. Es fehlt auch den Bhumia-Baiga-Frauen. tAn- 
merkung 215) S. 12. 
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Scbmuck. 

Vom Schmuck, wie er im Rambhapur-Gebiet bei Mannern und 
Frauen tiblich ist, haben wir an Ort und Stelle mehrere vollstandige 
Sammlungen angelegt. Wir behandeln die einzelnen Stiieke und 
kniipfen spater Bemerkungen allgemeinerer Art daran an. Hier sei 
nur bemerkt, dafi selten ein Bhil (sei es Mann oder Frau) iiber den 
vollen Schmuck verfilgt. Daftir reiclien im allgemeinen die Mittel 
nicht. 


Mannerschmuck (Taf. VII/1). 

1. Lendengiirtel ( parafi ni pati). Wird von Mannern und 
Burschen getragen. Aufgereihte Perlen und Gibckchen daran. 
Viele Bhil verstehen sich auf das Machen dieser GUrtel. Lange 
etwa 60 cm. • 

2. Lendengiirtel aus reinem Silber ( kandoro ). Wird vom 
Gold- und Edelschmied gemacht. 

S. Silberschmuck (sat). Wird in den Knopflochern des hemd- 
artigen Obergewandes getragen, iiber das etliche Bhil verfilgen. 

4. Silbemer Schmuck des Handgelenkes ( bhoriyun ). 

5. Silbemer Fingerring (tct'ft). Kann an jedem Finger mit 
Ausnahme des Daumens getragen werden. 

6. Ohrlappchen-Gehange fUr Manner ( murke ni hatxkali). 
An jedem Ohr wird cines getragen. 

• 7. Ohrgeh&nge (salkari). Getragen am oberen Ohrliippchen 
(an jedem Ohr eines). 

F rauenschmuck. 

Verfertiger ist auch hier vor allem der Gold- und Edelschmied. 
Einzelne Schmuckstiicke werden von Frauen und M&dchen, etliche 
auch von bestimmten M&nnern (Experten) hergestellt. 

1. (Taf. VII/3) Zehenschmuck (wisiya). Fur drei Zehen, 
ausgenommen die dicke und die Mittelzehe. Innen gelber Mes¬ 
sing, iibrige Masse Blei. Steinchen darin, die wie „Glbckchen“ 
klingen. So an bei den FtlBen. 

2. FrauenfuBknfichel8climuck (toro). Kunstvoll gearbeiteter 
(verschlungener) Kettenschmuck. Wenn vorhanden, zuunterst 
um beide Fuilknbchel getragen. Blei. 

3. FrauenfuHkn8chel-Ring ( langar ). Wird direkt oberhalb 
toro (Nr. 2) an beiden Beinen getragen. Blei. 

4. Frauenbein-Ring ( kadlun ). Oberhalb langar (Nr. 3) an 
beiden Beinen getragen. Ein Stiick weit mit Ausladung (Ab- 
flachung) nach beiden Seiten hin versehen. Eigener Stift zum 
Festmachen vorhanden. Blei. 
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5. Frauenarm-Ring ( bhoriyun ). Wird zun&chst der Hand 
(an beiden Hftnden) getragen. Enden zeigen Fischforra. Blei. 

6. Frauenarm-Ring ( gtizari ). Auf bhoriyuh (Nr. 5) folgend, 
so je zwei an jedem Arm. 

7. Frauenarm-Ring ( gol ). So an jedem Arm je vier auf 
guzari (Nr. 6) folgend. 

8. Frauenarm-Ring ( kakani ). So je sechs an jedem Arm 
au! gol (Nr. 7) folgend. 

9. Frauenarm-Ring (surf). An jedem Arm jc einer, folgend 
auf hak&ni (Nr. 8). 

NB. Hiermit schlieBt der Schmuck des Vorderarmes ab. Es be- 
ginnt der Oberarm. 

10. Frauenarm-Ring ( zhelo ). So je zwei an jedem Arm. 

11. Frauenarm-Ring (patari). So je ftinf an jedem Arm, auf 
zhelo (Nr. 10) folgend. 

12. Frauenarm-Ring Je einer an jedem Arm, auf 

pafari (Nr. 11) folgend. Hiermit schliefit der Schmuck der Arme 
nach oben bin ab- Puppenartige Gebilde kcnnzeichnen diese 
Ringe. 

13. (Taf. VII/2) Frauen-Brust- und Halsschrauck ( saro ). 
Aufgereihte Glaszylinderchen und Perlen. 

14. Frauen-Halsschmuck ( haero ), Perlen und kleine Meer- 
muscheln (importiert). 

15. Frauen-Halsschmuck («r). Perlen. 

16. Frauen-Brust- und Halsschmuck (sir). Wegen seiner 
Form „Netz“-Halsschmuck genannt. 

17. Frauen-Halsschmuck ([toraniyuh = Guirlande). 

18; Frauen-Nasenschmuck ( kahto ). Silber, Tm linken 
Nasenfliigel getragen. Kleine rote Perlen in der Mitte. 

19. Frauen-Nasenschrauck (Nasenring) (watt). Silber. Wird 
ebenfalls im linken Nasenfliigel getragen. Aber nicht mit kahto 
(Nr. 18) zusammen, weil im Nasenfliigel sich nur ein Loch be- 
findet. 

20. Frauen-Nasenschmuck. Alles wie unter Nr. 19. Nur ist 
hier das Silber noch vergoldet. 

21. Frauen-Halskette (hahkali). Aluminium? Brosche aus 
Blei. 

22. Frauen-Halsring (hahhari). Silber. 

23. Frauenkopfschmuck ( bor ). Wird oben vorne auf dem 
Kopfe getragen und am Frauenhaarschmuck befestigt. Silber. 

24. Frauen-Kopfschmuck (meh^ali). Wird oben im Haar 
befestigt. Dann links und rechts zur Ohrgegend geftihrt. Dort 
fiigt man andere Teile an (siehe die folgende Nummer), die mit 
ihren Enden ins (linke und rechte) Ohr hineingesteckt werden. 
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25. Frauen-Kopfschmuck ( loliyun ). Zwei Stiick. Je eines 
als Anhangsel zu Nr. 24 gehdrig. Siehe dort. 

26. Frauen-Kopfschmuck ( wetjlala ). Haken wird in Haar- 
schnur eingehangt. Ringe werden am oberen Ohrrand befestigt. 
Silber. So je ein Stiick fur jede Kopfseite. 

27. (Taf. YII/4) Frauen-Haarflechtenschmuck (rakhart). 
Wird im Hauptgeflecht mittels Haarschnur hineingeflochten. 

28. Frauenhaarkamm ( kafihaki ). Verfertigt aus Holz (Aka- 
zie, Mahagoni?). 

Ergfinzende Bemerkungen zum Frauenschmuck. 

Dafi die Witwe angesichts der Leiche ihres Mannes am „Ruhe- 
platz der Seele' 1 den groflten Teil ihres Schmuckes abzulegen hat, 
werden wir sp&ter kennen lemen (S. 259). Auch den Nasensckmuck 
darf die Witwe nicht mehr tragen, und es heifit dann von ihr: ,.Sie 
hat keinen Reiter mehr.“ 

Die Tatsache, dafi in der Rambhapur-Gegend der Frauenschmuck 
(zumal Arm- und Beinringe) heute so tiberwiegend aus Blei ver¬ 
fertigt wird, stelit mit der Guru-Bewegung von 1914 im Zusammen- 
hang. Thandla z. B. wie auch Arabapara, haben demgegentiber bis 
in die Gegenwart hinein so gut wie allgemein am Messing fest- 
gehalten. Im Falle, wo in der Rambhapur-Gegend ^of-Ringc (Nr. 7), 
statt aus Blei aus Messing heTgestellt werden, heifien sie nicht mehr 
got, sondern lo$iyan. Auch kakdni (Nr. 8) und bhonyun (Nr. 5) be- 
stehen mitunter aus Messing, nie aber ist das bei den Ringen des 
Oberarms der Fall. 

Das Gewicht, das der Arm- und Beinschmuck, wenn er voll- 
st&ndig ist, reprasentiert, kann mit seinen 34^ engl. Pfund immer- 
hin als recht ansehnlich bezeichnet werden. Ftir die Gesundheit der 
Bhil-Dame ist diese Last, die Tag und Nacht nicht abgelegt wird, 
vielfach wenig zutriglich. Dazu bei irgendwie offenen Wunden die 
Gefahr der Bleivergiftung. Von einem schweren Falle dieser Art 
habe ich an anderer Stelle berichtete 188 ). Dafi gelegentlich auch 
Rfiuber und Diebe sich vor allem des Gold- und Silberschmuckes zu 
bemachtigen trachten und dabei die Trfigerinnen wenig zart und 
rticksichtsvoll behandeln, kann nicht allzu auffallend erscheinen. 

Musikinstrumente. 

F1Q t e. 

Die Bhil kennen zwei Arten von Floten, eine Querflote (tnaii- 
halo ) und eine L&ngsfl5te ( rola ). Beide werden aus Bambus ver- 

I8# ) Koppers, Urmensch und Urreligion, in: Wissen und Bekenntnis 
(Hrsg. Fr. DB8SAUER). 2. Auflage. Olten 1946, S. 75. 
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fertigt. Die Querflbte (Taf. X/l) hat zum unteren Ende liin ftinf 
Lbcher, durcli das allerunterste zieht man einen Strick, um die Flbte 
bequem aufh&ngen zu konnen. Zum anderen Ende hin befindet sich 
das Blasloch. Die Lange dieser FlUten schwankt zwischen 40 und 
75 cm, dor Durchmesser betr&gt etwa 3)4—4 cm. Die AuBenseite brennt 
man an, weil das vor dem Zugriff der Tiere (Ameisen!) schtitzt 
und veil es, wie die Bhil sagen, schon aussieht. Das Instrument 
kbnnte mit einem europaischen „Piccolo“ verglichen werden. Man 
hdrt das FlOtenspiel vor allem in der Regenzeit. Verfertiger imd 
Spieler kann jeder Bhil sein, der sich darauf versteht. Die L&ngs- 
fl6te (rolo) (Taf. X/2) hat zum Unterschied von der Querflbte das 
Blasloch am Ende. Sonst sind beide Typen gleich. Vielfach klebt man 
mittels Wachs zwei L&ngsflSten der L&nge nach aneinander, wo- 
durch eine Doppel-Lhngsflbte entsteht. Der Spieler blast dann auf 
beiden Lbchern zugleich 2M ). 

KleineVioline ( kendri). 

Der Korper dieser Violine besteht aus einem Bambusstock, der 
55—60 cm lang ist (Taf. VIII/5). Als Resonanzkbrper dient eine 
(halbe) Kokosnuhschale. Unten befinden sich 1—2 Schallbcher. Die 
Sehne setzt sich aus 30—50 Pferdehaaren zusammen. Der Resonanz- 
kiirper ist mit der Haut einer grohen Eidechsenart (gohati) bedeckt. 
Diese wird 60—70 cm lang. Ihr Fleisch ist nicht giftig, es wird von 
den Bhil gegessen. Als Steg der Violine dient ein einfaches, flachea 
Stuck Holz: Es wird mit SchnUren am ResonanzkOrper befestigt. Als 
Violin-Wirbel dient ein Keil, der quer durch das lange Bambus- 
stuck hindurchfiihrt. Mit Hilfe des Wirbels kann die Violin-Sehne 
siraffer ge3pannt werden. Seitlich an dem Resonanzkorper findet 
sich ein kleiner Klumpen Harz (vom Weihrauchbaum) angeklebt. 
Vor dem Spielen streicht man mit der Bespannung des Violinbogens 
( gaz ) dariiber. Auch die Bespannung dieses Bogens besteht aus einer 
Strfihne von Pferdeschwanzhaaren. Die Lange des Bogens betrfigt 
etwa 35 cm. Das g&nze Instrument wird gerne mit der roten Farbe, 
die eine weichere Steinsorte (Ocker?) abgibt, eingerieben. Man hfirt 
es vor allem in der Regenzeit. 

Grofie Violine (harefigi). 

Der Korper dieser Violine (Taf. X/3) wird aus suoan-Holz her- 
gestellt Ihre L&nge betragt etwa 60 cm, die Breite oben 10 cm und 
unten 15 cm . Die Ziegenhaut-Umkleidung weist ein Loch auf, das 

2 *°) Von mehreren FlOten&rten aus Bambus bei den Bhil von Mewar 
spricht auch Hendlet, die Beschreibung bleibt nur etwas allgemein. (An- 
merkung 34) S. 361. 
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Resonanzzwecken client. Die Ziegenhaut wird mittels kodri- Samen 
festgeklebt. Die drei Saiten des Instrumentes sind aus Ziegendarm 
verfertigt. Der dnzugeliOrige etwa 45—50 cm langc Bogen ( gaz ) hat 
eine Bespannung, die aus zusaramengeleglen Pferdehaaren besteht. 
Dieses Instrument spielt der Dholi (S. 138). Er pflegt es auf seinen 
Bettelgdngen immer mitzufUhren. Verfertigen kann es jeder (Bhil 
Oder Dholi), der sich darauf versteht. 

Mandoline (Zupfinstrument) ( tamburo ). 

Wie hareiigi das Instrument des Dholi ist, so geh5rt tamburo 
zum Rawal (S. 140). Es gibt zwei Arten tambUro. Die, welche wir 
n&her kennen lemen und in mehreren Exemplaren aammeln konnten, 
hat zwei KUrbisse als ResonanzkCrpcr (Taf. IX/1). Diese Ktirbisse 
werden mittels Tiersehnen(?) odcr Hanfschnur am tamburo- corpus 
befestigt. DieL&nge des Instrumentes bewegt sich urn 75 cm, dieHdhe 
urn 20 cm herum. Es sind zwei Saiten vorhanden, die eine bleibt in ihrer 
Lage unver&ndert, die andere kann st&rker und schwlcher gespannt 
werden, ihr Ton modellicrt. w&hrend der der andern stets derselbe 
bleibt. Der zum Spannen dienende Schliissel heiBt phundun (iihnlich 
einer Turban-Quaste!). Das corpus des Instrumentes besteht aus 
Teak-, Mahagoni- oder Kheriyo-Holz. Eine l&ngerc Schnur crmbg- 
licht ein Umh&ngen und bequemeres Tragen deB tamburo. Als Zupfer 
dient ein Sttlck Knocben oder ein Stuck Bambus, das liierfUr zurecht 
gerichtet ist. Der Rawal gebraucht das fam&t/ro-Instrumcnt nament- 
lich bei Gelegenheit der grollen Totenfeier. Aber auch sonst, 
wenn or in den Winlermonaten von Haus zu Haus zieht, begleitet 
ihn sein Instrument. Der Rawal geht zu alien Bhil (unabh&ngig 
vom Clan-Namen!), wfthrend der Dholi nur bei seinen Clan-Genossen 
vorspricht. 

Messing-Teller (t/va?i) ,B0 *). 

Messing-Teller im Durchmesser von etwa 20 cm und in der 
Hohe von Z/ 2 cm dienen prim&r zum Essen. L&ngst nicht alle Bhil 
konnen sich diese Teller leisten. Wo sie vorhanden sind, werden sie 
geme auch fiir musikalische Zwecke herangezogen (Taf. IX/2), 
z. B. in der Kombination mit der Trommel fholki (Taf. VIII/3) und 
mit der Topftrommel kufujd (Taf. VIII/2). Man schlhgt mit einem 
kleinen Holzschl&gel auf den Teller. Besonders bei Gelegenlieit feier- 
licher Veranstaltungen (Hochzeit, Wallfahrts- xrnd Jahrmarktsfest) 
kommen die genannten drei Inatrumente zusammen zur Verwendung. 

Schalltellerchen ( maziran ). 

Diese kleinen Tellerchen aus Messing, deren Durchmesser etwa 
5—6 cm betragt, dienen nur musikalischen Zwecken (Taf. IX/3). 

1>0 *) In dieeem Buche sleht 1 fttr 1 mit einem Punkt darunler. 
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Man nimmt davon je einen in jede Hand und schlfigt sie aneinander. 
Mazirah wird von den Bhil gerne in Verbindung mit der grofien 
Trommel sangi beniitzt, w&hrend der Rawal tamburo und mazirati 
kombiniert. 

T r o m m e 1 n. 

Die Trommelformen, iiber welche die Bhil verfiigen, sind fol- 
gende: 

Sangi (Groile Trommel). 

Sangi ist die grofie Trommel, wir begegnen ihr bei der Feier der 
Einlfisung des Grofien Gelttbdes (S. 226f.). Sangi dhol ist ihr gewdhn- 
licher Name, mani dhol bedeutet Geltibde-Trommel (wttrtlich = ge- 
liibdige). Die grofie Trommel hat Zylinderform, ihre Hdhe bewegt 
sich um die 60 cm, der Durchmesser urn die 50 cm herum. Der aus 
einem Stuck herausgearbeitete Tromraelkorper besteht vielfach aus 
dem Holz des haldu-B aumes. Der Durchmesser ist an dem einen 
Ende um ein paar Zentimeter geringer als an dem anderen, die 
Trommel hat demnach eine grofiere und eine kleinere Schlagseite. 
Beide Seiten werden mit Fell bespannt, und zwar die grbfiere mit 
dem Fell eines Ziegenbockes (die Farbe ist in diesem Falle gleich- 
giiltig), die andere, die kleinere, mit dem Fell einer rotfarbigen weib- 
lichen Ziege. So soil es speziell gehalten werden, wenn der Trommel- 
korper aus haidu-Holz gemacht ist. W&hrend der Trommler mit 
einem Trommelschl&gel (ahfiyo) auf die grofiere Seite (Bock-Seite) 
schl&gt, bearbeitet er die andere (die „Damen3eite“!) mit der Hand. 
Der Troramelschl&gel ist ein etwa 30 cm langer Bambusstock Oder 
auch vom zahen und harten Holz des dhauro-Baumes genommen. 
Mittels des Saftes einer bestimmten Bohnenpflanze verleiht man ihm 
gerne eine griine F&rbung. Fur den Trommelkdrper wird nicht 
seiten auch das Holz des slman-Baumes gewahlt, das als das am 
meisten geeignete betrachtet wird. In diesem Falle soil aber die 
„Damen“-Seite der Trommel mit dem Fell einer weifihaarigen Ziege 
bedeckt sein. 


Marujiuh - Trommel. 

Die Mah^uh-Trommel (Taf. VIII/1) ist nicht tiberall bei den 
Bhil verbreitet. Gebraucht wird sie wie die <j.holki -Trommel (siehe 
unten), sie kommt aber nicht bei der grofien Totenfeier zur Ver- 
wendung. In der Form ist manfiuh der grofien Trommel ahnlich, sie 
bleibt indes in ihren Mafien hinter der letzteren zurtick. Die Hohc 
bewegt sich um die 50—55 cm, der Durchmesser um die 26—38 cm 
herum. Den Trommelkdrper verfertigt man aus dem daftir besonders 
gecigneten Holz des hiicen Baumes, oder auch aus dem Holze des 
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Teak-Baumes (Tectonia grandis). Das cine Ende wird rait dem Fell 
eines Ziegcnbockes, das andere mit dera einer weiblichen Ziege he- 
spannt. Um den Klang zu verbessern, wird auf der einen Seite ein 
Klebstoff in Form eines Fleckcns, dessen Durchmesser etwa 10 cm 
betragt, angebracht, die andere Seite impragniert man damit, hier 
zerreibt man also den Klebstoff. Als Klebstoff wird hierftir gew&hlt 
der Saft des Bastes vom khdhkfo-Baum (Butea frondosa ) oder der 
Samen der Jiamafi-Pflanze. 

Pholki -Trommel. 

Von den grbfieren Trommeln wird dkolki (Taf. VIII/3) wohl am 
meisten gebraucht. Pholki ist kleiner als marujUuil, die H6he schwunkt 
zwischen 47 und 39 cm. der Durchmesser zwischen 26 und 30 cm. 
Ftir den Trommelkbrper kommen besonders folgende sechs Bauraarten 
in Betracht: hiwen, bor, mango, kahor, Teak und rohen. Wenn radg- 
lich, verwendet man frisches Holz. Der Klang der Trommel soil dann 
besser sein. Die Dicke der Trommelwand betr&gt etwa 1% cm. Der 
Trommelkdrper wird so ausgehdhlt, daB er nach der Innenseite hin 
eine konkavo Wdlbung aufweist. Vorausgesetzt, dall die Sadie gut 
gemacht wurde, betrUgt die Abweichung von der Senkrechten etwa 
2 cm. Der Durchmesser des einen Endes ist etwas grofler als der des 
andern. Das grollere Ende wird mit dem Fell einer weiblichen Ziege 
bespannt. Diese Seite wird vom Trommler mit einem diinnen Bambus- 
splieB (sipat genannt) oder auck mit der linken Hand geschlagen. 
Auf der kleineren Seite wird das Fell eines Ziegenbockes angebraclit. 
Diese Seite schlfigt man mit einem gekriimmten (etwa 30 cm langen) 
Stock (<u \fiyo) vom Tamarindenbaum, dessen IIolz als besonders 
elastisch und ztthe gilt. Um das Fell an den Enden besser in Span- 
nung zu bringen und zu halten, bedient man sich zweier Ringe aus 
Bambus. Uber den zuunterst liegenden Ring wird das noch naB und 
geschmeidige Fell, das zudera vorher noch mit den Z&hnen bearbeitet 
wird, gelegt. Es schmiegt sich so besser an. Darilber kommt ein 
zweiter Bambusring, nattlrlich so an jedem Ende einer. Diese beiden 
huBeren Bambusringe werden schliefilich ilber den Trommelkbrper 
weg mit Hanfschniiren so verbunden, daB raittels Schleifen, die 
jeweils zwei der l&ngsgerichtete Schntire umfassen, die Trommelfelle 
gespannt oder entspannt werden kbnnen. Eine H&ngeschnur, welche 
seitlich an den Enden der Trommel befestigt ist, ermbglicht ein Um- 
hhngen der Trommel liber die linke Schulter des Trommlers. Auf die 
Innenseite des Felles des Ziegenbockes, also auf die kleinere Seite 
der Trommel, wird eine Mischung von Rizinusttl und Wachs auf- 
getragen. Diese Mischung dringt durch das Fell, auf der AuBenaeite 
ist die Stelle in Form eines dunklen (wie schwarz gebrannten) 
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Fleckens sofort zu erkennen. Diese Mafinalime soli nicht nur das 
Fell widerstandsf&higer machen, sondern auch den Klang verbes- 
sern, in diesem Falle einen tieferen Ton herbeifllhren. Wir liaben 
es hier jedenfalls mit der von Kurt Sachs so bezeichneten, auch in 
der Slidsee verwendeten ,.Stimmpasta“ zu tun. 

KurujLo -Trommel 

KuiiQo (Taf. VIII/2) ist eine grofiere Topftrommel. Der Trommel- 
korper besteht aus einem irdenen Topf, der im Durchschnitt 25 cm 
hoch ist, und dessen oberer Durchmesser etwa 30 cm betrfigt, unten ist 
der Durchmesser um etliche Zentimeter geringer. Bespannt wird die 
Trommel mit Wasserbiiffelhaut, die Verschntirung erfolgt mit Rie- 
men, die aus der Wasserbiiffelhaut herausgeschnitten sind. Boim 
Gebrauche dieser Trommel sitzt der Trommler auf dem Boden, die 
Trommel steht vor ihm. Sie wird bearbeitet mit zwei Trommel- 
schlfigeln ( anfiyo ) aus Holz, deren L&nge rund 30 cm betragt. An 
der Trommel befindet sich noch eine Schnur, an der sie aufgehangt 
und so vor dem Zugriff von Unberufenen geschtitzt werden kann. 

Bei kundo haben wir es mit einer Art offizieller Trommel zu 
tun. Sie wird im allgemeinen im Hause des Dorfvorstehers aufbe- 
wahrt. Dieser veranlafit ihren Gebrauch, wenn z. B. im Interesse 
irgendeiner gemeinsamen Angelegenheit die Leute des Dorfes zu- 
sammenkommen sollen. 


Kun$i -Trommel. 

Kuiujii ist die feminine (und Verkleinerungs-)Form von kundo. 
Die Trommel ist der Form nach identisch mit kundo, nur ist sie 
kleiner. Ihr oberer Durchmesser betrfigt rund 20 cm, die Hohe 16 cm. 
Als ideale Bespannung wird die mit der Stirnhaut des Wasserbtiffel- 
stieres betrachtet. Aber eine solche Stirnhaut steht nicht immer zur 
Verfiigung, es mull daher dfters irgendein anderer Teil des Felles 
des Wasserbiiffelstieres gcnugen. Auch beim Gebrauch der kundi 
bedient sich der Trommler zweier Stdckchen (afyiyo) als Trommel- 
schlagel. Kundi wird vor allem als Begleitinstrument zu dholki und 
thali gebraucht. 

Dhak (Sanduhrtrommel). 

Dhak ist die Sanduhrtrommel und als solche die dem Zauberer 
(barwo ) eigenttlmliche Trommel, woriiber im Zusammenhang mit 
der Behandlung der Durga-Novene noch N&heres zu sagen sein wird 
(S. 175 ff.). Der Trommelkorper hat hier, wie es der Name schon angibt, 
die Form einer Sanduhr. Er ist aus dem Holz des sitcan- oder Teak- 
Baumes verfertigt. Die Gesamtlange der Trommel betragt etwa 30 cm, 
wahrend der Durchmesser der Trommelfl&che sich um die 20 cm 
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bewegt. Die beidcn Enden sind mit Zicgcnhaut bespannt. Der Tromm- 
ler bearbeitet die Trommel in sitzender Haltung. Er stellt dabei ein 
Bein vor und legt die Trommel auf seincn Full. Mit je einem leichten 
Holzstock schliigt er auf die beidcn Seiten der Trommel. Vielfach ist 
an der Trommel noch eine cigene Vorrichtung da, die ein Trom- 
meln mit Knoten, die den Enden von zwci kurzcn SchnUrcn ange- 
flochten sind, crmoglicht. Diese etwa 20 cm langen mit Knoten ver- 
sehenen Schniire sind links und rechts an beiden Seiten der Trommel 
angebracht. Wenn man nun die Trommel in der Mitte fallt und sie 
hin- und herschwenkt, so schlagen die beiden Knoten abwechselnd 
auf die beiden Trommelfl&chen, und zwar jedesmal gleichzeitig. 

Die Zauberer des Ambapara-Gebictes kennen eine eigene Trom¬ 
mel nicht. Aber man weiB nuch hier damm, dail sich weiter siidlich 
die Sache anders verhiilt. Bei den Bhil der Udaipur-Kherwura-Gegend 
sind die Zauberer wieder im Besitze der besonderen, der Sanduhr- 
trommel. Dasselbe gilt in bezug auf die Zauberer der Kleinen Bhilala 
in Barwani und der Bhil im Wcst-Khandesh. Je nnch dera gegebenen 
Dialekt heiilt sie hier tak, dak, dhakli oder auch dhak, wie bei den 
Bhil des Jhabua-Staates. 

Kimri und Kargas. 

Kimri und kargas sind die beiden Liirminstrumcnte des Zau- 
berers ( barwo ). Sie stelien die beiden Teile eines der Lange nach 
halbierten Bambusstabes dar (Taf. XV/3). Der eine Teil ( kargas) 
ist wie eine S&ge zugerichtet (ausgezackt), wfihrend der andere 
(kimri) eine kammartige Form bcsitzt. Mit dem kimri ftlhrt der 
Zauberer fiber das kargas -Sttick auf und ab, was ein mark- und 
beindurchdringendes Ger&usch hervorruft. 

Soziologie. 

Clans und r> Totemi8mus‘ ( . 

A. Auf Grund eigener Untersuchungen. 

Die Bhil sind in zahlreiche exogam-vaterrechtliche Clans (zdt 
im Bhili, jat im Hindi) eingeteilt. Uber die Exogamie-Vorschriften 
wird in einem eigenen Kapitel zu handcln sein. Die 147 Personen, 
die wir in Rambhapur anthropologisch messen konnten, gehbrten 
27 verschiedenen Clans an. Diese Tatsache l&Qt erkennen, wie stark 
und mannigfaltig das Clanwesen bei den Bhil entwickelt ist. Es folgen 
die Namen der Clans, die wir in diesern Zentrum des Bhilvolkes fest- 
stellen konnten. 

Qandwo. „Totem“ Stachelschwein. Wie weit bei den Bhil von 
Totemismus oder von Resten eines solchen die Rede sein kann, wird 
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im Verlaufe der Ausftihrungen von selbst ersichtlich werden. In 
alien Fallen, wo nichts von einem „Totem“ erwfihnt wird, bedcutet 
das, dafi die diesbeztigliche Untereuchung resultatlos verlief. 

Bhabor. Hat sein besonderes Zentrum im Bhagor-Gebiet. Von 
ihm heillt es: Er sei aus bhabran , d. h. aus dem Siiden. 

Bilwal. Respektiert den billi- Baum. 

Hingariyo, Kariyo, TiSr, Oartoal. 

Mil. Das Wort bedeutet „Gtiter“. Als Clan-Name auch bei Raj- 
puten, Kaufleuten und Eisenarbeitern zu finden. 

Ninn&mo. Sie sollen aus Kindu (Staat Banswara) gekommen sein. 

Dewdo. Der Name bedeutet Zolleinnehmer. Von ihm, d. h. von 
den Angehdrigen dieses Clans, sagt man: „Das Kamel hat er ge- 
sattelt, um so ,hoch zu Kamel 4 die Steuer einzuziehen. Er benimmt 
sich wie ein ,groller Herr* 

damor. Dieser Clan soil seine Heimat in Dholkan-Dhandelan 
(Kushalgarh-Staat) haben. Von dort zogen die Domor-Leute nach 
der Stadt Dhar. Vergleiche den Zaubergesang Kasumor Damor 2fll ). 
Damor komrat als Clan-Name auch bei Kaufleuten und Eisen¬ 
arbeitern vor !M ). 

Kafaro. Der Name bedeutet Dolch. Es wurde nicht klar, ob der 
Dolch als „Totem“ dcs Clans anzusehen ist, oder ob er dieses ein- 
mal war. • 

Dahamo, Gamar, Afflict, Palakiyo, Kamliyo. 

Rawat. Die Wortbedeutung ist: Kleiner Konig, Prinz, Notabler. 

Waniyo. Clan-Name auch bei den Rajputen. 

Koali (Goali?). 

dangi, dang = der Priigel, der schwere Bambusstab. In einer 
Satyre, die von einem Wortspiel ausgeht, heiflt es von den Dangi- 
Leuten: „Der Dangi stolit mit dem Stock auf den Boden und verjagt 
so die bosen Geister. Ein boser Geist braucht nur mit einem Stein 
zu werfen, und schon ist der Dangi mit einem Satz davon.“ 

Tamoliyo- Bestimmter Baum. Gewisse Teile der Frucht werden 
als Laxativum gebraucht bei kleinen Kindern. 

Bamanio. Abnormal kleine Menschen werden auch so benannt. 
Siehe Sanskrit: vimafia, Zwerg, Vi§nu’s ftinfte Inkarnation. Bamanio 
kann aber auch von Baman (d. i. Brahmane ) herzuleiten sein. Siehe 
unten S. 115. 

Baberio heifit stark behaart. Vielleicht zeigten die ersten Vertre- 
ter dcs Clans starken Haarwuchs, so meinte der Interpret. 

«i) (Amnerkung 248) S. 33 ff. 

tw ) Hat der Clan-Name ^htiot etwas mit damaru (Siva’s Sauduhr- 
tromrael) zu tun? (Monter-Williams : Brahmanism and Hinduism. S. 81. 
London 1891.) Vergl. Koppers, Probleme der indischen Religionsgeschlchte. 
Anthropos XXXV—XXXVI, 1940—41, 761—814. Siehe S. 746 f., 813 f. 
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Khariyo. Sollen aus Gafi (Staat Banswara) staramen und von 
dort nach Potliya usw. gezogen sein. 

Singariyo. Diese sollen aus Mannor (?), Jhabua-Gebiet, stammen. 

Bhunho. Von diesem heiHt es: 

Bhuiiho bhunha man kataigyo 

Bhunho groGer Reis-Enthlilser (in) sich versteckte 
(= Reisstampfer) 

Bhunho zal pari gyo. 

Bhunho Clan entstanden. 

Der Bhunho versteckte sich im groBen Reisstampfer, so entstand 
der Bhuhho-Clan. 

Gundiyo. Von diesem sagt man: 

Gundiyo gundiyeii saryo. 

Gundiyo Gundi-Baum stieg. 

Der Gundiyo stieg auf den Gundi-Baum. Hat der Clan den 
Gundi-Baum als Totem gehabt? Oder liegt nur eine zuf&llige Wort- 
hhnliclikeit vor, die dann zu der Wortspielerei die Veranlassung 
bot? Ober alles das war keine klare Auskunft zu erhalten. 

Marujlo Dinflor. Diese werden geneckt mit: 

Gan mail gingori. 

After (im) Wanze. 

Dem Mandor Dindor sitzt cine Wanze im After. 

Bhuriyo. Kommt von Guwdli-Patra, westlich von Rambhapur, 
etwa zwei Meilen von der Staatsgrenze (innerhalb derselben!) ge- 
legen. 

Der Bhuriyo-Cl&n zcrfiillt in zwei Sektionen bzw. Subclans: 
Newaliyo (die zur Dachtroufe GehOrigen) und Tumariyo (die mit 
dem tumdri). Die beiden Sektionen stchen vOllig gleichberechtigt 
nebeneinander, die Exogamie gilt in jedem Falle fiir beidc. 

Parmdr. Westlich von Jhabua gibt es, etwa drei Meilen aufler- 
halb der Staatsgrenze gelegen, einen Parmdr- Berg. In der Nfihe be- 
findet sich das grbUere Dorf Katlan, das als besonderes Zentrum 
des Parmar-Clans bekannt ist. Audi bei diesem Clan unterscheidet 
man zwei Sektionen, n&mlich die Dhardwya- und die Kaldmniya- 
Leute. Dhar hat drei Bedeutungen, a) Stadt Dhar, b) (Axt-)Schneide, 
c) libatio. Bei Dhardwya steht die Bedcutung von (Axt-)Schneide in 
Frage. Fiir die Dharawya-heuto bildet die Axt-Schneide einen Gegen- 
stand der Verehrung. Die Axt wird bei der Verbrennung und bei 
den Totenfeierlichkeiten gebraucht. Angehbrige dieses Subclans stel- 
len die Axt-Klinge aufrecht und reinigen sie mit Wasser, wfthrend 
Leute anderer Clans sie einfach flach auf den Boden legen. 
j Kaldmniya (die zweite Sektion des Parmdr-Clans) deutet auf einen 
bestimmten Baum, der von den Leuten dieser Subsektion nicht ge- 
schlagen und jedenfalls nicht profan verwendet werden darf. Der 
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ganze Parmar-Clan hat weitere und zwar drei aquivalente Clans. 
Sie heiflen: Hatilo, Mairo, Kamaliyo. Jeder ftir sich ist zwar eine 
Einheit, aber in der wichtigen Frage der Exogamie gehen sie zusam- 
raen. Wer also z. B. kraft der geltenden Exogamie-Vorschriftcn einen 
ParmUr nicht heiraten darf, kann eben so wenig mit einera Ange- 
horigen der anderen drei Clans ein Connubium eingehen. Nattirlicli 
kbnnen diese vier Clans noch weniger untereinander Ehen schlieften. 

Zur Entstehung dieser Aquivalenz der genannten vier Clans 
erhielten wir aus dem Munde des Trommlers ( Dholi ) der Pannar- 
Leute folgende Erklhrung: Der Ausgangspunkt der vier Clans wird 
in vier Briidern gesehen. Diese zogen auf Raub aus und konnlen 
sich einer reichen Beute erfreuen. Der eine davon htlllte sich in 
eine Decke (kamali), daher der Clanname Kamaliyo. Der andere lief 
davon (ha# gyo), daher HatUo. Der dritte wandte sich ab ( mairo 
mairai gyo) oder auch, er kletterte auf eine Wachhtltte ( meriyen sari 
gyo), daher Mairo. Der vierte schlug Beraubte tot ( Parmar paro- 
mar), daher Parm&r, der gleichzeitig als der grdflte unter den vieren 
gilt. 

Pargi und Mero. Auch diese beiden Clans gelten als Squivalent. 
Sie stammen, wie man sagt, aus Ilhangelan Lambelan, das nicht 
weit von der Stadt Jhabua gelegen ist. 

Phui. Die Clans Phui, Mero und Pargi betrachten und respek- 
tieren die Krabbe als „Tante“ v&terlicherseits. Die Angehorigen die¬ 
ser Clans fangen und essen die Krabbe nicht. Aber daflir spielt bei 
ihnen im Zeremoniell der Heirat SM )und der groBen Totenfeier eine 
aus Teig geformte und gebackene Krabbe eine Rolle. Dafttr hftlt man 
folgende Begriindung bereit: 

Bei Gelegenheit einer Hochzeitsfeier fand im Hause eines Mero- 
Mannes vor einer lebenden Krabbe die libatio (Daru-TrSuflung) statt. 
Hierauf erteilte der Hausherr seinem Schwiegersohn den Auftrag, 
die Krabbe zu nehmen und sie zum FluBe zurlickzubringen. Der 
Schwiegersohn aber war betrunken und wollte den weiten Weg nicht 
machen. So rostete er die Krabbe und afi sie auf. Seit der Zeit berei- 
ten die A/ero-Leute bei genannten Gelegenkeiten sich eine Krabbe aus 
Teig. Bereits vor diesem Geschehnis war die Krabbe den Mero- 
Leuten irgendwie heilig, sie wurde von ihnen nicht gegessen. Aber 
nachher wurde bei jener Gelegenheit keine lebende Krabbe mehr, 
sondern nur noch eine solche aus Teig verwendet. Die Krabbe ist 
namlich, 80 schloB der Berichterstatter, die „Tante vhterlicherseits“ 
und zwar ftir die drei genannten Clans. 


m ) Vergleiche die Verehrung der devdk durch die Marathen bei Hoch- 
zeiten. H. Nigcemeyer, Totemismus in Vorderindien. „Anthropos“ XXVIII, 
1933, S. 447 if. 
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Bei den Bhil des Nandurbar-Gebiete3 (West Khandesh) erhielten 
wir in Bezug auf „Kasten“ (sub-tribes) und Clans folgende Aus- 
ktinfte: 


Als sub-tribes wurden genannt: (alle Namen stehen im n. pi.) 


Chodara, 

Dhanka, 

Dubala, 

Dodya, 

Kokani, a) reine, b) unreine, 
Koli Mahadev, 

Kathuryen, 

Mauchi., a) reine, b) unreine, 
Naikuren (odor Nayak) 

(ob Sub-tribe oder Clan?) , 


Mormarya (Pfauentochter), 
Potil (= Patel), 

Tarvti, 

Gowal, 

Kofwal, 

Amburing, 

Boiide, 

Pawrya, 

Dehawali. 


Tisch- und Heiratsgemeinschaften haben die folgenden Gruppen. 
Zwei davon sind sub-tribes, die andern Clans. Die sub-tribes stehen 
am Ende dieser Reihe. 


Gdmtare (oder Gaunt), 
W alakih, 

Wahuwa , 

Nayak (Clan?) 

Powar, 

Potil (?), 

Rawtala, 

fhakur, 


Jambilsa , 

Parkeii (oder Parwi ) (Clan?) 
Dodya (oder Do?ia) (kommt als 
sub-tribe und als Clan vor), 
Amburing (kommt als sub-tribe 
und als Clan vor), 

Chodura. 


Tischgemeinschaft, aber keine Heiratsgemeinschaft Uben Patel 
und Jambilsa. 

Als tieferetehende (Bhil-)„Kasten“, mit denen weder Tisch- noch 
Heiratsgemeinschaft unterhalten wird, gelten folgende: 

Kofwal, Borujle, 

Mormarya, Kathuryefi. 

Gowal, 

Als hoherstehende (Bhil-)„Kasten“, die mit den iibrigen weder 
Tisch- noch Heiratsgemeinschaft pflegen, gelten: 

Dhanka, Dubala, 

Pawrya, Kokani. 

Zur Mauchi-Gruppe (sub-tribe) gehflren unter anderm die Clans: 
Walioai, Gdmtare, WalakuX, Wahawa, Potil, Parken. 

Clans des sub-tribe Pawrya sind: Porarkya, Toriwka, Walawka 
und Thakrya. 

Koppcri, Die Bhil in Ztnlxallodiea. 


s 
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Clans des sub-tribe Dehawali-Kotli: Thakur, Rajput, Marge, Mali, 
Chodri. 

Hypergainie kann von Pawrya und Dubala geiibt werdcn. Diese 
also kdnnen die Braut aus einer niedrigeren Bhil-„Kaste“ nelimen, 
wfihrend sie es ablehnen, ihre TBchter in diese zu verlieiraten. 

Die Bkil sub-tribes Kolt-Mahadev und Koli-Dahhani gelten eben- 
falls als hBhersteliend. „Wir (unsere Interpreten) nehmen Essen aus 
ihrer Hand, wahrend sie von uns nichts nehmen.'* 

Als auffallig und beachtenswert mull die Tatsache gelten, dall 
unter diesen sub-tribe und Clan-Namen keine sind, die sich mit 
jenen des Jhabua-Gebietes decken. Wie erkl&rt sich das? Dali die 
Bhil von Haus aus solche und fihnliche Gemeinschaftseinrichtungen 
und dementsprechende Namen nicht hatten, ist Sullerst unwahrschein- 
lich. Wo haben wir es heute nun mit der ursprlinglichen Nomen- 
klatur zu tun, im Gebiete des Jhabua-Staates oder im West- 
Khandesh? Oder liegen in beiden Gebieten gleich radikale Anderun- 
gen vor? Dieses ist wohl kaum der Fall. Naher liegt die Annahme, 
dall sie an verschiedenen Stellen verschiedenartigen Beeinflussungen 
ausgesetzt gewcsen sind. Und so w&re es vielleicht doch mdglich, 
dall die Bhil in soziologischer Hinsicht von Haus aus der typischen 
(totemistischen?) Clanorganisation entbehrten und eher einer vor- 
totemislischen Altschicht zuzurechnen seien. Die Beziehungen zu 
den Chenchu kBnnten diese Auffassung wohl best&rken. Vor allem 
jetzt, wo Chr. von FOrer-Haimendorf fiir die Altstamme der 
Chenchu und der Reddi die ursprtingliche Abwesenheit des Totemis- 
mus und das wahrscheinliche Bestehen einer Lokalgruppen-Exogamie 
hat aufzeigen kBnnen. (Anmerkung 167.) 

In Bezug auf Anzeichen von totemistischen Dingen blieb unsere 
Ausbeute im West-Khandcsh gering. Die Schuld daflir kann abcr 
bei unseren fiinf Interpreten liegen. Was sie wullten, gaben sie 
willig her. Aber was sie unter dieser Rticksicht kannten, war in 
der Tat nicht allzu viel. Die drei Gruppen Mauchi, Pawrya und 
Ambura (identisch mit Amburing?) beobachten in der Zeit vom 
Diwasi-Fest bis Dashahra in Bezug auf die Teak-Bfiume Tabu. Sie 
f&llen in diesen Tagen weder die Teak-Baume, noch gebrauchen sie 
deren Blatter. Man hegt die Furcht, dafi sonst Tiger oder Schlangen 
Rache nehmen konnten. 

Bei den Bhil in Ambapara fanden wir die wesentlich gleiche 
Soziologie wie in Rambhapur vor. Nur eine beschrankte Zahl neuer 
Clan-(Jat-)Namen trat uns entgegcn. Es sind folgende: 
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Huwar (Hindi suwar ), Schwein. So existiercn zwei „Sch\veine“- 
Ddrfer, in bciden herrschen Angehorige des hfitoar-Clans vor. Die 
/jtmmr-Lcutc enthalten aich dcs Gcnusses von Schweinefleisch. Eine 
Obertretung dieser Vorschrift wlirde dcm Betreffenden eine nessel* 
suchtartige Krunkheit (Vcrbculung des gnnzen KOrpers, beglcitct 
von heftigem Jucken; die Krankheit kommt dort nicht so selten vor) 
eintragen. 

Bamanio. Bedeutung des Wortes bier ist: ,.Vom Brahmanen“. 
Die Lente dieses Clans behnuplen, von eincr Brahmanenfrau abzu- 
gtammcn. 

Walwai. Hier Clan, im West-Khandesh ein sub-tribe. 

Bhagoriyo. 

Kah$or. Bedeutung vielleicht ..Hliftenschnur'*. 

Adho, Lason, Zhoryo. 

Also diese acht Clan-Kamen erscheinen dcm Rambhapur-Gebiet 
gegenliber als neu. 

Die Par^i-Leute essen auch im Ambapara-Gebiet keine Krabben. 

Desgleichen verschm&hen die Ganawa auch hier das Stachel- 
schwein. 

Die Bhil des Udaipur-Kherwara-Gebietes diinkcn aich tiber die 
Ubrigen Konnationalen erhaben, sie gehen mit ihnen kein Connubium 
ein. Bei der Herrscherklasse von Udaipur stehen die Bhil noch heute 
hoch in Ehrcn, weil ihrc Vorfahren dem Rana Pratapsinh im Kampfe 
gegen die Mohammedaner in der Schlacht von Haldighat *••) 
(= ..turmeric ravine 1 *) wirksam geholfen haben. In Erinnerung 
daran ist auf eincm alten Staatswappen neben dem Rana ein Bhil zu 
sehen. Man wird diese Bhil zu den „reinen“ Bhil rechnen kflnnen. 
Allerdings noch mit Einschrfinkungen, weil bekannt ist, dall sie 
gelegentlich doch Fleisch geniellen. Der Brahmane pflegt daher keine 
Tischgemeinschaft mit ihnen, natUrlich noch weniger eine Heirats- 
gemeinschaft. 

Die Clan-Namen der Udaipur-Klierwara-Bhil stimmen weit- 
gehend mit jenen der Rambhapur- und Ambapara-Gegend tiberein. 
Namen wie Parmdr, Ninama, Pargi, Damar und Mera sprechcn da 
eine eindeutige Sprache. An neuen Clan-Namen verzeichneten wir 
die folgenden: 

Ahari, Bar gat, 

Hatjiuwa, Kharari, 

Kalahuwa, Sulartgki. 


SM ) Liegt an der Bahnstrecke Udaipur-Chitor. 


8* 
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Ob „Totems 4 ‘ existieren, blieb zweifelhaft. Unsere Interpreten 
wuGten nichts davon. 

Ahnlich wie in Ambapara, ist auch hier der Clan -PatSl unbe- 
kannt. Wenn Clan-Angelegenheiten zu regeln sind, so kommen fur 
gewohnlich die Dorfvorsteher von verschiedenen DOrfern zusaramen, 
wozu auch noch sonsiige angesehene und kluge Manner heran- 
gezogen werden, so daG ein erweiterter Panch herausschaut. In 
Angelegcnheiten des Dorfes ber&t und entscheidet der Dorfvorsteher 
mit dem Dorf-Panch. Die dargclegtc Unterscheidung laGt wohl noch 
erkennen, daG die Clan-Angelegenheiten auch hier noch als Ange- 
legenheiten eigener Art ernpfunden und dementsprechend behandelt 
werden. 


B. Ira Lichte frtiherer Forschung. 

In der Literatur werden die Bhil-Clans, soweit icli sehe. zum 
ersten Mai im Rajputana Gazetteer (1879) erw&hnt. “Some [Clans] 
based on a reputed common descent, others apparently huddled 
together as a group by simple contiguity of habitation, or by the 
banding together of neighbours for plunder or self-defence 44 2D6 ). Ftir 
Rajputana, wo die Bhil besonders stark beeinfluflt sind und durch- 
einander geworfen wurden, dilrfte diese Char&kterisierung der Clan- 
Verhaltnisse im Wesentlichen zutreffen. Man darf sie aber nicht 
verallgemeinern. 

In seinem Artikel “On the Bheel Tribes of the Vindhyan 
Range” m ) z&hlt Colonel Kincaid eine Anzahl von Bhil-Clans auf, 
mit denen die von uns im Gebiete des Jhabua- und Kushalgarh- 
Staates festgestellten weitgehend tibereinstimmen. Kincaid sagt nicht, 
wo er seine Erhebungcn anstellte. Es ist wohl gestattet, an Dohad 
oder Nachbarschaft zu denken. Die Clan-Namen, die der Verfasser 
anfiihrt, sind folgende: 

Busonia, Bundera, Bugaria, Burwuda, Chowan (Rajput clan), 
Chunra, Dhamar , Dussa7ia (v.) Qorwal, Khar, Koomar, 
Mukwana, Mainda (v.), Moonia , Ossarie (v.), Pergie, Singar ” 8 ), 

m ) The Rajputana Gazetteer. I. Calcutta 1879, S. 77. 

* M ) The Journal of the Anthrop. Inst, of Great Britain and Ireland. 
IX, 1880, 397—406. — Die nachfolgenden vier Anmerkungen macht 
Kinca.id selbst. 

,8T ) (v.) = all names of village in the Bheel country. 

*•*) Singaria, a dresser of idols. 
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Soolee, Bhooria, Buloria, Bularia, Bakhla, Charil, Dabee, Dowar, 
Gurawa, Kutara, Kutaja, Kolee, Mileewa, Muchar, Minawa, Purmal, 
Pardee 390 ), Silotee, Umhar, Baondur, Buria, Bhatia, Bhabur, Chu- 
dania, Dadiar, Dangee (v.) Gawar, Kana (v.), Kunasm (v.), Doda, 
Mukaria (v.), Mawee, Mohunia, Phoolpoojar 3W ), Kartwa, Soortana, 
Ujna «•). 

Ungofahr urn dieselbe Zeit erwhhnt James M. Campbell einige 
Clan-Namen von Bhil, die im Gebiete der Bombay Presidency woh- 
nen. Sie stimmen zum Teil mit jenen iiberein, die wir fiir die Bhil 
des Khandesh festlegen konnten. Von den Clan-Namen, die Campbell 
anfiihrt, seien die folgenden wiedergcgeben: PavUr, Mali , Barda, 
Sonone, Mori, Gaikiodd, Shindi, Jadav, Thdkur, Ahir, Vaghia, 
Ghania, Pipalsa. Dafi diese Clans exogam sind, wird ausdriicklich 
hervorgehoben. 

Im Zusammenhang mit den Arbeiten fiir den Census 1901 hatte 
C. E. Luard ein etwas umfassenderes Material liber die Bhil in 
die Hand bekommen, das im Census selbst nur zum Teil unter- 
gebracht werden konnte. Er lieB dann einige Jahre spdter das Ganze 
in Form einer Monographic* 01 ) erscheinen, die als die beste Bhil- 
Publikation (in Buchform) der Vergangenheit zu gelten hat. Eine 
besondere Beriicksichtigung haben bei Luard die Bhil des Jhabua- 
Staatcs gefunden. Die Eruierung der Clan-Verhaitnisse schildert der 
Autor als eine sehr schwierige, und so sind die Ergcbnisse nicht in 
allem befriedigend 803 ). Dank den ausgezeichneten Sprachkenntnissen 
liber die Jungblut verfiigl, darf unser Material als bedeutend besser 
und zuverllissiger bezeichnet werden. Damit soil aber Luard’s 
verdienstvolle Leistung in keiner Weise verkleinert werden. Bei der 
Erforschung der Bhil hatte sich Luard der Mithilfe des ehemaligen 
Diwans von Jhabua, Narayan Rao Bhikaji und des Diwans von 
Ali-Rajpur, Pandit Waman rao, erfreuen kOnnen. 

Fiir das Jhabua-Gebiet finden sich nicht weniger als 122 Namen 
fiir Bhil-Clans zusammengetragen. Man hat allerdings den Em- 
druck, dafl dabei zum Teil mit mehr gutem TVJUen als Sachkenntnis 

A caste of hunters with nets. 

30 °) Phoolpvjar lit. flower worship. 

30 ‘) Gazetteer of the Bombay Presidency. Vol. XII. Khandesh. Bombay 
1880. S. 83. 

*•*) (Anmerkung 80.) 

w*) “The impossibility of getting any finality in answers to the question 
of septs is shewn by the Bhilala and Bhil sept names given in these 
lists." A. a. 0. (Einleitung) und S. 18. 
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zu Werke gegangcn ist. Allern Anschein gemafi habon die Sammler 
fleifiig nach Clan-Namen gefragt, worauf mit ebcnso vicl Eifer ge- 
antworlet worden ist. So sind eine Anzahl Nainen von Clans mit 
aufgenommen, die in jencn Gebieten gar nicht vorkommen. Die 
Beiragten haben offcnkundig alles raitgeteilt, was sie in dieser Hin- 
sicht irgendwie kannten. Ein Gluck, daft im Einzclfall die liemer- 
kung „lokal nicht vertreten* beigegeben worden ist. Schliefien wir 
von 122 Fallen alle diese lokal nicht vorhandenon und sonstwie 
zw'eifelhaften aus, so bleiben 43 tibrig, mit denen die von uns gesam- 
melten im Wesentlichen Ubereinstimmen. Diese 43 Clan-Namen lassen 
sich fiiglich in drei Gruppen aufteilen, 19 davon haben es irgendwie 
mit Pflanzen, 17 mit Tieren und 7 mit Gegenstdnden zu tun. Da wir 
auf dergleichen Beziehungen viel wcniger h&ufig gestoBen sind, 
komme ich iibcr den Verdacht nicht weg, dafi auch in dieser Hinsicht 
die Loute wohl tlberfragt worden sind. Immerhin ist es notwendig, 
kurz auf die Ergebnisse dieser Untersuchungen einzugehen. 

In keinem Fall ist der Glaube. von einer Pflanze, einem Tier 
oder einem Gegenstande abzustammen, festzustellen. Die Beziehung 
ist vielmehr allgemein nur eine vage und unbestimmte. Mit dem 
Namen des Clans ist meislens der des Tieres, der Pflanze oder des 
Gegenstundes identisch. Abcr das ist nicht immer der Fall. Die 
Abweichungen sind wohl auf besondere, jetzt nicht raehr greifbnre 
Verschiebungon zuriickzufiihren. 

Von den Pflanzen, die zu Bhil-Clans bzw. zu deren Namen 
irgcndeine Beziehung aufweisen, scien folgende genannt: Bambus, 
Kalem-Baum, Palas-Bauin ( Butea frondosa ), Bel-Baum (Acgle 
marmelos), Ganiar-Baum ( Cochlospemum gossypium ), Moini-Baum 
(Odina Wodier), Mena Kodra, ‘a form of Kodon’ ( Paspalum stono- 
liferum). In nahezu der Eiilfte der Ffille wird die betreffende Pflanze 
(oder Teile, etwa die Blatter, von ihr) in irgendeiner Weise bei 
Gelegenheit von Hochzeitsfeierlichkeitcn der Angehdrigen des Clans 
gebraucht. Allgemein ist von einer Respektierung der in Betraclit 
kommenden Pflanzen durch die AngehQrigen die Rede. Einige Male 
wird auch daB Verbot, jene Baume zu schlagen oder die Frtichte der 
betreffenden Pflanze zu essen, erwfihnt. , 

An Tieren oder Teilen (oder Produkten) von Tieren, die zu 
Clans bzw. zu Clan-Namen in Beziehung stehen, liegen, wie schon 
gesagt wurde, 17 vor. Es handelt sich dabei vornehmlich um 
folgende: Fisch dhoka, Eidechse, Krabbe, Vogel, Nilgai (Blaukuh), 
Spinne, Pfau, Ziege, Wildschwein, Fliegender Hund, Horn des 
Rindes, dicke Milch (curds). In einem Falle, nfimlich in dem der 
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Krabbe, beiflt es, dall die Krabbe dcra Vorfahren das Leben rettete. 
Sonst wird iiber das VerhUtnis der Clans zu dem betreffenden Tier 
nichts Nhheres ausgesagt. Es besteht aber irgend eine Reverenz, 
die mehrfach von der Vorschrift, das Tier nicht zu toten wie auch 
nicht zu essen, begleitet ist. In einem Falle (Ziege) herrscht nur 
das Verbot des Tbtens, aber nicht auch das Verbot des Essens. In 
7 von 17 Fallen taucht* das betreffende Tier auch im Heirats- 
zeremoniell von Clanangehiirigen irgendwie auf. 

Die Gegenst&nde (7), die in Clans oder Clan-Namen eine Rollc 
spielen, sind: Dolch, zerbrochener irdener Krug, Dorf, Stachelstock, 
Arm- oder Beinringe aus Lack, Stiick Brot. In drei von sieben 
Fallen kommt der Gegenstand im Heiratsritual zur Geltung. 

Das Buch von Luard bietet Uberdies eine Aufzahlung etlicher 
Clan-Namen von den Tarvi- und Mcnker-Bhil in Barwani, von den 
Patlia und Bhllala. Weil es sich hier entweder um Mischlinge 
(Bhilala und Patlia) oder um sonstwie besonders stark beeinfluflte 
Bhil handelt, so konnen wir diese hier unberlicksichtigt las sen. Das 
umso mehr, weil das in diesen F&llen Gebotene dtirftig ist und dabei 
vielfach recht unbestimmt bleibt. 

Bei den Bhil des nOrdlichen Rajputana (in den Staaten von 
Mewar, Banswara. Dungarpur, Partabgarh und Sirohi) stellte 
A. D. BANNERMAN** 4 ) folgende Clan-Namen fest: 


Damar, 

Manama, 

Daima, 

Ahari, 


Katara, 

Dedor, 

Maida, 

Buj, 


Baranda, 

Pandor, 

Kharadi, 

Taral, 


Dedor, 

Rot, 

Charpota, 

Angari 


Ahari verzeichneten auch wir selber unter den Bhil-Clans des 
Udaipur-Kherwara-Gebietes. Damar, Manamo und Kataro kehren 
bei den Bhil des Rambhapur-Gebietes wieder. Wahraeheinlich noch 
mehr (z. B. Maida, Rot)‘, denn Bannerman’s Schreibwcise der Namen 
gibt sich sofort als ziemlich „gro£zligig“ zu erkennen. 

Der engen Beziehungen wegen, welche die Bhil mit den Gujar 
verbinden, verdienen auch die Clan-Namen der letzteren unsere Auf- 
merksamkeit. Die zwei hauptshchlichen endogamen Abteilungen der 
Gujar sind nacli Bannerman Laur und Khari. Beide zerfallen in 
zahlreiche exogame “sections” (= septs). 


Laur: 


Kasona, 
Chechi, 
Chaur, 
Chandela, 


Bagadwal, 

Badana, 

Dhakar, 

Koli, 


Katana, 

Mokar, 

Mutan, 

Tamcar. 


* M ) (Anmerkung 70). 
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Khan: 

Bagdi, 

Gotelia, 

Mainia, 


Barchania, 

Hadot, 

Aloli, 


Dagur, 

Katheria, 

Paltu, 


Dhurera, 

Locharwal, 

Rawat, 


Sua, 

Sohela, 

Tarada. 


Diese Clan-Namen der Gujar lessen auf engere Beziehungen zu 
den Bhil kaum schlieflen. Die erozige klare ttbereinstimmung liegt 
bei Rawat vor. 

Vom “Mamlatdar of Dohad” (Panch Mahals Distrid) 305 ) werden 
fiir die dortigen Bhil folgende achlzehn “classes” genannt: 


Damore, 

Bilwar 

Parghi, 

Bhabhore, 

Baria, 

Me da, 

Bhuria, 

Vahunia 

Dehma, 

Sangadia. 

(Vaoonia) 

Hathila, 

Sangodia 

Dangi, 

Mavi, 

Ninama, 

Mohania, 

Katara. 

Bilwar, 

Kalara, 



Man sieht sofort, der allergrdUte Teil dieser Clan-Namen stimmt 
mit solchen des Jhabua-Rambhapur-Gebieies iiberein. 

Vom Pr&sident, Bhil Seva Mandal, Dohad (Panch Mahal 
Distrikt) ,0 *), werden fiir die dortigen Bhil folgende 74 “classes” 
n&mhaft gemacht: 


Amaliar, 

Kimol, 

Ganawa, 

Chikia, 

Ad, 

Oghad, 

Kisuri, 

Garasia, 

Chopda, 

Kochara, 

Garwal, 

Chuvan, 

Kalmi, 

liharadia, 

Gamar, 

Damor, 

Katara, 

Kalara, 

Khadia, 

GohU, 

Dangi, 

Khadi, 

Charopota, 

Dindor, 

Kalasuva, 

Khant, 

Charel, 

Dodiar, 

Tarwadia, 

Parwar, 

Makawana, 

Vasania, 

Taviad, 

Pandor, 

Machhor, 

Vasaiya, 

Damn, 

Barhod. 

Makod, 

Valwai, 

Devdha, 

Bamania, 

Maliwad, 

Vakhla, 

Devalia, 

Bilwal, 

Munia, 

Vaghela, 

Ninama, 

Budia, 

Meda, 

Satana, 

NUarta, 

Bhabhor, 

Mohania, 

Singod, 

Palas, 

Bhuria, 

Mandod, 

Hathila, 

Parmar, 

Bhedi, 

Mori, 

Huvor, 

Panda, 

Bhoi, 

Rathod, 

Hukmi, 

Pargi, 

Bhoha, 

Ravat, 

Roz, 

Helot, 

Holanki. 


*° 5 ) (Anmerkung 95) S. 392. 
30e ) Anmerkung 95) S. 394. 
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Von den 74 Clan-Namen kommt etwa ein Drittel mit solch en dee 
Rambhapur-Gebietes llberein. 

Audi von vier Clan-Pnaren wird aus dem gleichen Gebiete 
berichtet. “Some pairs of dans, the members of which do not inter¬ 
marry”. Also, genau wie oben bei den mchrteiligen Clans der Bhil 
dcs Ramhapur-Gebietes, erstreckt sich die Exogaroie-Vorschrift auf 
alle Mitglieder der den Gesamtclan bildenden Sektionen. Die “four 
pairs of dans” sind: 

Hathila und Parmar, 

Dangi und Katora, 

Ravat und Bhedi, 

Nisarta und Pargi. 

Hathila und Parmar fanden wir ja auch oben so zusammen vor. 

R. E. Enthoven 307 ) glaubt, dafi folgende “dan names of the 
Bhils of Gujarat and Khandesh” von besonderem Interesse seien, 
“as indicating an original totemistic organization and thus suppor¬ 
ting the view that the Bhils a»*e of primitive origin”. 

Name of clan Its devak or totem. 


Ahir, 

A snake-like fish called ahir. 

Bhavare, 

The bird gangudli. 

Bhor-kole, 

The kohala (pumpkin). 

Bijary, 

The bij or polecat. 

Bongade , 

The bird gangudli. 

Bor she, 

Bore (a kind of bird). 

Oaikvad, 

The pipal. 

Gangode, 

The bird gangudli. 

Magar, 

Magar (crocodile). 

Mali, 

Any kind of flower. 

More, 

Mor (peacock). 

Paioar, 

Pigeon. 

Pipalsa, 

The pipal. 

Shakere, 

Sparrow. 

Shinde, 

The shindi tree (wild date palm). 

Sonone, 

Balde (a kind of bird). 

Vagh, 

Vagh (Tiger). 


All these dans show their reverence for the objects of their 
devdks by not cutting the trees and by abstaining from eating the 
flesh of the animals representing the devctks". 

Wenn gesagt wird, daH die Bhil glauben “that all the Bhils of 
one caste are descended from a common ancestor and the relation 
of brothers and sisters exists between them” WB ), so mag das gelten 


3 ”) (Anmerkung 178) I. S. 157. 
*°*) (Anmerkung 95) S. 892. 
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von den “Panch Mahal Districts”, von wo der Bericht staramt, in 
Rambhapur begegneten wir dieser Auffassung nicht. Vielleicht liegt 
bei den Bhil der “Panch Mahals Districts” eine Beeinflussung durch 
die Rajputen von Gujarat vor. Hier namlich liegen dio Verh&lt- 
nisse in der Tat ganz entsprechend. “All clans [der Autor hat un- 
mittelbar vorher deren 103 mit Namen genanntj eat together and 
intermarry, but the members of a clan are forbidden to marry within 
the clan, ns they are believed to be the children of one common 
ancestor” so# ). 

Wenn man dera Bericht von E. Barnes * 1# ) voll vertrauen kann, 
verfUgen liber den Glauben der Abstammung vom Totem auch die 
zu den stidliclien Bhil z&hlenden Naik. “Several of the Naik clans 
are totemistic and highly reverence the totem from which they are 
descended. This also applies to other clans. Thus they will not kill, 
eat, or cut the bird or animal to which they belong. They swear by 
it and are usually tattooed with it on the chest and arms. The usual 
fine for a man who insults his totem is Rs. 5”. 

Dem Namen nach stimmten, wie wir gesehen haben, die Clans 
der Bhil einerseits und die der Rajputen und Gujar anderseits nur 
in wenigen F&llen iiberein. So waren die Bhil wohl schon im Besitze 
der „totemistischen“ Clans, als sie mit Gujar und Rajputen in engcre 
Beriihrung kamen. Ob aber jene „totemistischen“ Clans den Bhil von 
Haus aus eigentiimlich waren, ist damit natUrlich noch keineswegs 
gesngt (siehe oben S. 114). 

Als Clan-Name ist ParmSr den Rajputen und Bhil gemeinsam. 
Die ParmUr sind beiderorts bcriihmt. Moglicherweise haben sie ihren 
Ursprung bei den Rajputen und eine Gruppe dor Bhil iibernahm cin- 
mal den klingenden Namen * 11 ). 

Lokalisierung, Zusammengehbrigkeit und Ver- 
erbung der Clans. 

Eine Lokalisierung der Clans im strengen Sinne des Wortes 
gibt es nicht. Aber das schliefit nicht aus, dafi im allgemeinen an 
einem Orte ein oder mehrere Clans vorherrschend sind. In diesem 
Sinne wird sogar von einzelnen Ddrfern als dem Dorf der Clan- 
Leute so und so geredet. Frilher herrschte jedenfalls eine st&rkere 
Lokalisierung vor. Die Lebensnotwendigkeiten indes und vor allem 
die grollen Hungersnote, wie jene um 1900 herum, trieben die Leute 

so# ) (Anmerkung 164) S. 464. 

* l# ) (Anmerkung 34) S. 329. 

* n ) "The world is the Pramara’s, is an ancient saying." Diesv be- 
grtlndctcn oder besafien doch einmal Plfitzc wie Dhar, Ujjain, Chitor, Abu, 
Mhow, usw. "Dhar, or Dharanagari was the most ancient capital of this 
tribe, ” (J. Tod (Anmerkung 3) vol. I, S. 95; vol. II, S. 1076 f.). 
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R V ^in Cll ^n« ( il? 1 \ aU ^! na ; der - Wie sehr dic ***• eioes und des- 
selben Clans sich als besondera zusammengehorig betrachten, erlebt 

Cnn r V ° n Brtidern und Sch western reden. so 
S* “ f ° ] n ° t,g ZU , fragen ’ ob sie leibliche Briider oder Clan- 
Brtider darunter verstanden wissen wollen. Den Unterschied kennen 

^? h " n iI ' lch 9eh \ g f. Und wcnn gefragt wird, oder wenn es ihnen 
solbst aus 1 rgcndwelclien Grttnden als notwendig erscheint. geben 
sie gerne die naheren Bestimmungen dazu. Aber es bleibt die Tat- 
sache. daB sie rein empfindungsmallig auck in den Clanangehorigen 
Briider und Schwestern sehen. Dieses enge Zusammenhalien der 

Clans hat semen Ausdruck in zwei bezeichnenden Redensarten 
gefunden: 

M r ar no welo wafen zahe. 

Hecke ( der ) Kletterpflanze auf die Hecke geht 
Es versteht sich von selbst, dafl sich eine Heckenpflanze auf cine 
Hecke schlingt. Wie die Kletterpflanze der Hecke anhaftet, so halten 
Clan-Cenossen gerne zusammen, besonders dann, wenn die n&heren 
Blutsverwandten nicht raehr leben sollten. Oder: Ein jeder ist ge- 
neigt, filr seine cigencn Clan-Genosscn Partei zu ergreifen. 

Dang nuti maryan maluh nini thay. 

Priigcl (dee) geschlagen geschicden nicht wird. 

Das mit dem Stock geschlagene Wasser wird nicht dauernd ge- 
trennt, es fliellt rasch wieder zusammen. So finden trotz gelegent- 
licher Streitereien Clanangchdrige doch wieder bald zueinander. 

Die Vererbung tier ClanangehOrigen geht ausnahmslos tiber den 
Vater. Die Frau wird in den Clan des Mannes aufgenommen. Die 
Aufnahrae erfolgt mit dem Ritus des „ZufUflenfallens“ vor den Clnn- 
Brudern des Mannes. Die Geschenke, die sie bei diescr Gelegenhcit 
erhhlt (sie bewegen sich um vier Rupien herum), sind ihr Eigentum, 
sie kauft sich fUr gewOlinlich Schraucksachen daftlr. Das N&here 
zu diesem Ritus mulltc an anderer Stelle zur Darstellung gebracht 
werden m ). 


Wenn der Clan-Name cine weibliche Angehorigo des Clans be- 
zeichnet, so zeigt der Wortausgang in bestimmten Fallen eine Beson- 
derlieit. Die gewfilmliche Feminin-Endung ist bekanntlich -1, bei 
Clan-Namen zeigt sie, vorausgesetzt, daB eine Anderung der Endung 
tiberhaupt zu erfolgen hat, -a. Ganthoo ist dor m&nnliche Angehttrige 
dieses Clans. Das weibliche Mitglied heillt nicht Gan3 tci, wie man 


s,t ) (Anmerkung 228.) — Bei den Munda ist mit der Aufcahme dbr 
Brant in den Clan des Mannes bfters die Darbietung eincs Opfers ver 
bunden. “A certain number of Mundas dispense with this altogether, be¬ 
cause, they say, all the needful has been done in the marriage ceremonies." 
(Anmerkung 219) vol. VIII. S. 2493. Von einem Opfcr bei dieser Gelegen- 
heit war bei unseren Bhil nichts festzustellen. 
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erwarten sollte, sondern GanawH. Die Erkliirung dafilr ist wohl im 
Sanskrit zu suchen. 

Wie speziell im Schenkungsritus ( mamSran ) des Hochzeits- 
zeremonials die Clan-Zugehdrigkeit sich auswirkt, muftte in einem 
anderen Zusamraenhang n&her dargelegt werden s,s ). Alinlich bricht 
im Rahmen der grofien Totenfeier ( nukto ) das Moment der Clan- 
Zusammengehorigkeit durch. Es wird das an entsprechender Stelle 
eingehender darzulegen sein (S. 266 f.). 

Wenn auch Bhil mit Bhil heiraten kann, so bleibt man im allge- 
meinen doch innerhalb der (auch lokal mehr oder weniger) bestimm- 
ten Gruppen, wie Jhabua-Bhil, Panch Mahals Bhil, Pavra 3,< ) (West 
Khandesh) usw. Das stimmt mit unseren an anderen Stellen des 
Bhil-Territoriums gemachten Beobaclitungen tlberein 31S ). 

Hinsichtlich der Bhil des siidlichen Rajputana wird mitgcteilt, 
dafi dort stellenweise (nicht iiberall) eine Witwe, die wieder heiraten 
will, den zweiten Mann aus einem anderen Dorfe nehmen mud **•). 
Von bcstimmten Koli-Gruppen im Gebiete von Palanpur, Mahi 
Kantha, den Panch Mahals und Cutch wird ebenfalls das Bestehen 
einer Dorfexogamie gemeldet S17 ). Zu dieser Angelegenheit habe ich 
schon einmal Stellung genommen Jl9 ). 

Clanvorsteher (Natpatel). 

An der Spitze des Clans steht der Natpatel (Clan-Hftupling). 
Pafel heifit Vorsteher, Hhupling. Natpatel = Vorsteher der genealo- 
gisch zusammengehiirigen Gruppe. im Gegensatz zu Tarioi, welcher 
„Hfiupling“ eines „Zweckverbandes“, des Dorfes, also Dorfvorsteher 
ist. Bei der erwilhnten grollen Totenfeier spielt dieser Natpatel die 
Hauptrolle, obwohl er nicht ihr eigentlicher Veranstalter zu sein 
braucht. Der Jurisdiktion des Natpatel unterstehen alle Angehdrigen 
seines Clans, soweit es sich nm Clan- (und Kasten-)Angelegenheiten 
handelt. Im Rambhapur-Gebiet geniedt der Natpatel des Bhuriyo- 

Sl8 ) (Anmerkung 228). 

m ) Dieses Beispiel ist gonannt bei A. H. Dracup (Anmerkung 95) 
S. 391. 

m ) Es Hegt hier eine Art lokale Endogamie vor, wie sie Ubrigens 
auch von den Hindu bezeugt wird. (Anmerkung 206) vol. I. S. 22. Hindu 
sollen im allgemeinen, nattlrlich unter Beobachtung der Kasten-Endogamie 
und der Gotra-Exogamie, bei der Wahl der Braut, innerhalb ihres Wohn- 
gebietes bleiben. 

J1# ) E. H. Keaxy: Rajputana and Ajmer-Merwara, Census of India, 
1911, vol. XXII. Part. I. Report. S. 164. Ajmer 1913. 

3lT ) (Anmerkung 164), S. 446. Bombay 1932. 

318 ) Koppers. The Kolis in North-West Central India. Ethnos. 1943 
S. 1—18. Siehe S. 11. 



Dio Bhil in Zentralindien. 


125 


Clans von Guwali-Patra den Ehrenvorsitz. Meislens wohnt dcr 
Natpafel dort, wo die AngehOrigen seines Clans ein besonderes Zen- 
trum haben. Dem Dorfvorsteher ( Tarwi ) unterstelit das Dorf mit 
alien seinen Angelegenheiten, die ihm als solchen in wirtschaftlieh- 
sozialer und religidser Hinsicht eigentlimlich zu sein pflegen. Das 
Dorf stellt somit eine ganz andere Einheit als die des Clans dar. 
Aber Nat pat el und Tarwi haben e3 weitgehcnd mit denselben Men- 
sclien zu tun. Kein Wunder, dafi die Kompetenzbereiche nicht immer 
so ganz scharf getrennt sind. Da der Dorfvorsteher im allgemeinen 
ein ziemlich grofies Ansehen genieBt, so nimmt er, vor allem zusam- 
men mit dem Panch, gelegentlich auch EinfluB auf die Clan-Angele- 
genhciten. Dabei miissen beide, Natpatel und Tarwi schen, wic sie 
nebenein&nder und miteinander auskommen. 

Im ganzen Gebiet des West-Khandesh findet man bei den Bhil 
neben dem Dorfvorsteher auch den Clan-Patel vor. Letzterer heiBt 
Mofo $ayo („der grofle Alte“), eine Bencnnung, die von seinem tat- 
sftchlichen Lebensalter vSllig unabhangig ist. Die Kompetenzen 
beider, des Dorfvorstehers und des Clan-Pa|els sind an und fUr sich 
ganz verschieden, was aber anderseits ein gewisses und gelegentlichcs 
Zusammenarbeiten nicht ausschlieBt. Auch hier tritt der C\&n-Patel 
vor allem bei der Durchfiihrung der groBen Totenfeier in Tfitigkeit, 
er stbBt, wenn nbtig, aus der „Kaste“ aus, Oder nimmt wieder in 
dieselbe auf. Unter dicser RUcksicht liegen im West-Khandesh die 
Verhaitnisse wesentlich so, wie auch bei den Bhil des Jhabua-Ge- 
bictes. Der Unterschied liegt nur darin, daB im letzteren Falle viel- 
fach der eigene Clan -Patel fehlt und nur der Dorfvorsteher die Ge- 
walten beider in sich vereinigt. Wie unsere Interpreten versicherten, 
vererbt sich das Amt des Dorfvorstehers im allgemeinen vom Vater 
auf den Sohn. Zum Clan-PaM aber w&hlt man immer nur den 
„KlUgsten“. Bei etwaiger Minderj&hrigkeit des Dorfvorstehers werde 
dieser durch den Clan-Pafel vertreten. Ein Panch kann vom Dorf¬ 
vorsteher Oder vom Clan -Patel einberufen werden, je nachdem, um 
welche Angelegenheit es sich erstlinig dreht. 

Die Gesamtsituation spricht daftir, daB bei den Bhil der Natpafel 
eine hltere Einrichtung als die des Dorfvorstehers verkbrpert. Im 
Norden des Bhil-Gebietes (Ambapara, Udaipur-Kherwara-Gebiet), 
also dort, wo Hindu- und Rajputen-EinfluB am stftrksten sind, fehlt 
heutc der Natpatel vollst&ndig, auch die Clan-Angelegenheiten werden 
hier vom Dorfvorsteher und dem Panch miterledigt. Im Zentrum 
schwankt das Bild. In vielen Fallen ist der Natpafel noch vertreten 
und waltet in der angegebenen Weise seines Amtes. Aber das ist 
nicht immer so. Mehrfach ist auch hier der Natpafel verschwunden, 
und Dorfvorsteher und Panch sorgen mit ftir das, was eigentlich 
seine Aufgabe w&re. Tatsachlich beschaftigt sich in der Rambhapur- 
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Gegend der Panch vomehmlich mit folgenden Angelcgenheiten: 
Clan* und Kasten-Fragen, Diebstfihlcn, Heiratsfullen, Streitigkeiten. 
1m Suden zeigt sich die Mjfpafef-Einrichtung noch allgemein vcr- 
breitet, und in mehr lebendiger Funktion. Diescr Befund liifit wohl 
keinen Zweifel dariiber bestehen, dafi der Natpafel bei den Bhil in- 
folge jiingcrer Beeinflussungcn zuriickgedrilngt worden ist. Intcr- 
essanterweise hat jeder Clan seinen eigenen Trommler ( dholi ), wfili- 
rend der Zereinonienmeister ( rdwal ) fur einen bestiromten Distrikt 
da ist. N&heres liber diese beiden Kntegorien wird spfiter folgen. 

Blutsverwandtschaft und Clanverwandtschaft. 

Exogamie-Vor8chriften. 

In Bezug auf die Einhaltung der exogamen Vorschriften sind 
die Bhil sehr strong. Wenn einer Miene machen sollte, dieselben zu 
verletzen, so wird ihm vorwurfevoll und sarkastisch entgegen: 
gehalten: „Du mein Solm, weshalb hast Du niclit meine Tochtcr 
(also die eigene Schwester) geheiratet? 41 Der rasclieren und leichteren 
Erfassung der Exogamic-Verhhltnisse mag folgendes Schema dienen: 

4. d" Kafara d” Oamor d* Bhuriya d" Garwal 
3. cf Ohoniya d" ParmCLr 

2. <? Damor 

1 Gandwa 

N o r m en: 

I. Niemand darf in die Clans seiner Eltern hineinheiraten. 

II. Auch nicht in die Clans seiner beiden Grollmiltter. Somit 
wdren also vier Clans von vomeherein ausgesclialtet. 

III. Oberdies darf man nicht in einen Clan hineinheiraten, wel- 
cher einem der vier genannten als Sub- Oder Parallelclan gleich- 
geachtet wird. 


B ei sp i e 1 e: 

1. Kraft Norm I darf die Gandwa (Schema, 1) keinen Gandwo 
Damor nehmen (Schema, 2). 

2. Kraft Norm II darf sie auch keinen Ohonio oder Parmar 
nehmen (Schema, 3). 

3. Kraft Norm III darf sie aufierdem keinen Hatilo, Mairo oder 
Kamalyo nehmen, weil diese Clans ala Parallelclans de3 Parmdr- 
Clan gelten. 

Im vorliegenden Falle werden also statt vier, sieben Clans aus- 
geschaltet. 
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Weiterc Normen: 

IV. Wegen der zu nahen Verwandtschaft durfen auch Bluts- 
vorwandte bis sum zwciten Grade einschlieMich nicht miteinander 
heiraten. Verboten ist also eine Heirat: 

a) zwischen Eltern und Kindern, 

b) zwischen leiblichen Brlidern und Sell western. 

c) zwischen Geschwisterkindem, 

d) zwischen Onkel und Niclite, zwischen Tante und Neffc m ). 

V. Schwfigerschaft im ersten Grade ist erlaubt, mit der Ein- 
schr&nkung, dafi eine Frau nicht den filteren Bruder ihres Mannes, 
ein Mann nicht die iiltere Schwester seiner Frau heiraten kdnnte. 
Sielie Schema: 

A 

B C D E 

Angenommen, dafi B mit D verheiratet gewesen ist, so kbnnte 
B nicht mit dem ftlteren C, wohl aber mit dem jiingeren E eine Ehe 
eingehen. Der Grund dafiir ist, dall der itltere Bruder eine Art 
„vfi.terliche Stellung” inne hat, nennt man ihn doch dadiya hUharo, 
d. h. „&lterer Bruder — Sehwiegervater”. Desgleichen nennt man die 
itltere Schwester ob ihrer „mtttterlichen Stellung" baia hahu, d. h. 
„Fraulein Schwiegermutter". 

VI. Die Heirat zwischen zwei Brtidern und zwei Schwestem ist 
an sich erlaubt, aber man verraeidet sie, ob der damit vermehrten 
MSglichkeit von Familienstreitigkeiten. 

Dispens: 

Ein Abweichen von Norm II wird relativ leicht gestattet in dem 
Falle, wo die Grollmutter mtitterlicherseits oder ihr Bruder (der 
„Groflc Mamo ") bereits gestorben sind sl °). 

Unter dieser Voraussetzung kdnte also die GanHwd (sielie 
Schema, 1) einen Parmar bzw. einen Hatilo, Mairo oder Kamaliyo 
heiraten (Schema, 3). 


»«•) Der Neffc heiBt bhanes. Bhagwan will, dad ihm (und seiner 
Familie) Wohltaten erwiesen werden, zumal vom Onkel mtitterlicherseits. 
Siehe u. a. weiter unten, S. 265. 

M0 ) DaB im Falle, wo es sich um die weibliche Linie handelt, Icichter 
eine Dispens gegeben wird, dtlrfte mit der allgemein etirkeren Betonung 
der Stellung des Mannes bei den Bhil zusammenhingen, die aber gewiB 
zum guten Teil auf Konto des Hindueinflusses zu setzen ist. Wie auch 
bei den Munda die Exogamie-Vorschriften, wenn es sich um die weibliche 
Linie handelt, weniger streng sind, berichtet J. Hoffmann (Anmerkung 213) 
V. S. 1356. 
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Bemerkungen: 

Nach einer an sich guten Information dehnt sich das Heirats- 
verbot solbst bis zum vierten Grade aus, allerdings nur ftir die 
ra&nnlicben Nachkommen. 

Demnach diirfte also ein Gandwo keine Kataro, Gamor, Dhuriya 
oder Garwnl heiraten (siehe Schema, 4). 

Die im vorigen geschilderten Exogamie-Vorschriften fanden wir 
in derselben Form und Strenge wieder ira Ambapara-, Kherwaru- 
Udaipur- nnd Barwani-Gebiet. 

Geschwisterkinder-Ehe. 

Hinsichtlich der Geschwisterkinder-Ehe offenbaren die Bhil des 
West-Khundesh ein charakteristisches Schwanken. Bei den Mauchi 
ist diese Ehe gestattet, ja, sie kommt dort gar nicht so selten vor. 
Bei den anderen Gruppen aber ist sie, von selteneren Ausnahmen 
abgesehen, verpOnt und die Betreffenden wtirden in den meisten 
F&llen riskieren, aus der „Kaate 4 * herauszufliegen. Aus der Tatsache, 
daB die Bhil dea West-Khandesh zum grdfiten Teil, die Bhil der 
Mitte und des Nordens aber die Geschwisterkinder-Ehe tiberhaupt 
nicht kennen, darf man wohl den wahrscheinlichen Schlull ziehen, 
dafi ihnen diese Form der Ehe von Haus aus tiberhaupt fehlte. Das 
umso mehr, weil die Bhil des West-Khandesh der Beeinflussung 
durch Vfilker (Gond und anderer stidindischer St&rame und Vblker), 
die die Geschwisterkinder-Ehe mit Vorliebe pflegen, naturgem&fi auf 
Grund der n&heren Nachbarschaft stftrker ausgesetzt waren, als ihre 
ndrdlichen Brllder. 

Oder liegt die Sache vielleicht doch anders? Sind die Bhil in 
diesem Falle einer Beeinflussung durch die Arier des nbrdlichen 
Indien erlegen? Diese namlich haben, wie S. V. Karanmkar M1 ) 
ira einzelnen ausftlhrt, erst spater das Verbot der Geschwisterkinder- 
Ehe eingeflihrt, wie sie tiberhaupt die Exogamie-Vorschriften all- 
gemein mehr oder minder versch&rften. Der Stiden Indiens tat da 
nicht mit. Hier blieb man, selbst in den Hindu-Kreisen, bei der Ge¬ 
schwisterkinder-Ehe. So konnte es also doch wohl sein, dafi auch 
die Bhil von Haus aus die Geschwisterkinder-Ehe kannten, sie aber 
im Norden, unter Einflufi der vom Norden herandringenden Arier 
einbiifiten, wahrend sie im Stiden, wenigstens teilweise, bei der ur- 
spriinglichcn Gepflogenheit blieben, oder, was vielleicht wahrschein- 
licher ware, sie neuerdings vom Stiden her tibernahmen. 


« l ) Hindu Exogamy, Bombay 1928, S. 179, 192 f., 222. 
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Menstruationsgebrauche. 

Eine Feier der ersten Menstruation kennen die Bhil nicht. Die 
Uingebung nimmt von dem Eintritt dieses Ereignisses keine weiterc 
Notiz. Hochstens sagt man „Das Madchen wischt sich“, oder: „das 
M&dchen trftgt jetzt ein Brustschutztuch“. Es erfolgt keinerlei Ab- 
schliefiung, nocli sind irgendwelche Restriktionen oder Tabus, sei 
es von dcr erstmalig, sei cs von den sonstwie Menstruiercnden zu 
beobachten. 

Einc bemerkenswerte Ausnahme von der allgemeinen Regel 
machen in bezug auf die Menstruations-Angelegcnheiten die Bhil des 
Udaipur-Kherwara-Gebietes. Hier namlich gilt die Menstruierende 
drei Tage lang als unrein und ist wahrend dieser Zeit den ttblichen 
Restriktionen (sic darf kein Essen beTeiten, kein Wasser holen usw.) 
unterworfen. Die Rajputen, wie unsere Interpreten beiiaufig be- 
merkten, halten das aucli so. Damit dtirfte gleichzeitig wolil die 
Quelle, aus der in diesem Falle die Bhil der Udaipur-Kherwara- 
Gegend schdpften, gegebcn sein. 

Schon W. Crooke 8 **) hat darum gewuflt, dall die Bhil die sonst 
ziemlich allgemein herrschende Auffassung von der Unreinheit der 
menstruierenden Frauensperson nicht teilen. Ftir das Baroda-Gebiet 
trifft Govindbhai H. Desai 8 * 8 ) folgende Gliederung. Eine menstru¬ 
ierende Frau, die einer der hfiheren Hindukasten angehdrt, gilt drei 
voile Tage als unrein und hat sich in oincra separaten Raume auf- 
zuhalten. Die tieferstehenden Kasten, wie Gola, Koli, Dhed, Bhanga 
nehmen es mit der „impurity“ nicht immer so gennu. Bei den „Ani- 
mists“, wozu insbesondere die Bhil gehbren, “no restriction is 
observed at all”. Auch von den „Gujarat castes” sagt derselbc Ver- 
fasser am gleichen Ort allgemein, dall sie eine zeremonielle Begehung 
der ersten Menstruation nicht kennen. Ebenso gelten nicht als unrein 
die menstruierenden Frauen, wie auch die Frauen nach einer Geburt, 
bei den Lingayats 824 ). Anders aber ist es vor allem bei den Hindu 
des Deccan. Diese kennen “a ceremony called rutu shanti or 
menstruation appeasing”. Bei Eintritt der ersten Menstruation eines 
M&dchens “sugar is distributed among all relations and friends as 
a sign of joy. The girl is seated in a room specially decorated and 
friends and relations come and present her with fruits, flowers 
and sweetmats. On the fourth day, she is bathed and her lap is 
filled with five fruits each of the best kinds. Within fifteen days 


*») The Popular Religion and Folk-Lore of Northern India, vol. I. 
S. 269, London 1896. 

« 8 ) Census of India, 1911, vol. XVI. Baroda. Part. I. S. 176, 
Bombay 1911. 

8J4 ) Dubois (Anmerkung 206) I. S. 192 f. 

K o p p e r a. Die Bhil io Zenlrallndien. 


9 



130 


Wilhelm Koppbrs. 


garbhadhan — is performed in which the gods are prayed to see 
that she may conceive and beget a child in due course of time" 825 ). 

Hindu-Frauen bcmiihen sich, j&hrlich einmal fur die raenstmale 
Unreinheit Stihne zu leisten. “On Bliadrapad Sud 5 th of every year 
this Vrata (Rishi Panchmi Vrata) is observed by the hindu woman 
of Gujarat and Deccan. Its object is the removal of the sin resulting 
from the pollution of a house by n woman in menses, since the 
discharge is believed to contain a fourth part of Brahma” 826 ). Nnch 
Pandit Harikisiian Kaul 827 ) wiirc im Punjab eine feierliche Be- 
gehung der ersten Menstruation nur in den llandgebieton dcs 
Himalaya zu finden. 

Fassen wir alles zusammen, so zeigt sich, dafi die Bhil abge- 
sehen von jenen des rajputisch stark beeinflufiten Udaipur-Khcrwara- 
Gebietes, 1. von der Menstruation keino Notiz nehmen, also auch 
ganz natiirlicher Weise keino fcstlichc Begehung dieses Geschehens 
kennen, 2. aber die Frau nach der Gcburt als unrein betrachten. Dio 
Frage ist, ob die negative Einstellung zum Ereignis der Menstruation 
den Bhil urspriinglich eigentUmlich war oder ob diese ihnen erst 
sekundar zugekommen ist. Man kfinnte an die letztgenannte Mdg- 
lichkeit denken, weil ja dasselbe Verhalten der Menstruation gegen- 
tiber von Gujar und Punjab-Louten gemeldet wird. Da aber die Bhil 
alle miteinander, soweit sio uns heute bekannt sind, hinsichtlich 
dieses Punktcs eine so bestimmte und solbstverstftndlich anmutende 
negative Einstellung bekunden, so kflnnte man darin mit gleichcm 
Rechte eine ursprilngliche Auffassung erblicken. Das umso mehr, 
weil wir heute wissen, dall in diesem Punkte mit den Bhil auch die 
Altsthmme der Chenchu (Anmerkung 167, S. 132, 287) und der 
Baiga (und der Wedda auf Ceylon) (Anmerkung 215, S. 212) Uber- 
ein8timmen. 

Munda, Kharia” 8 ), Korku 828 ) und Gond (Maria) 880 ) sehen alle 
in der Menstruation etwas Unreines und umhegeu sic mit entspre- 
chenden tabuierenden Vorschriften. 


***) Census of India. 1911 vol. XVI. Baroda. Part. I. S. 176, Bombay 

1911. tlbor die Unreinheit der menstruierenden Frau bed den Hindu Stld- 
indiens verbreitet slob eingehender Dubois (Anmerkung 206) I. 182 f., 
II, 713 ff. 

** 8 ) (Anmerkung 74) S. 129. 

m ) Census of India, 1911 vol. XIV, Part I. Report. 8. 297. Lahore 

1912. 

»*) (Anmerkung 213) vol. VIII, S. 2334. 

816 ) Eigene Forschungen. 

,880 ) (Anmerkung 280) S. 65. 
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initiation. 4 * 

Eine Initiation im eigentlichen Sinne fehit den Bhil. Sic kenncn 
cine solche weder fiir die Knaben noch fur die Madchen. Bei ge- 
wissen Hciratszeremonien kbnnte man sich fragen, ob nicht dnrin 
Reste alter Initiationsgebr&uclie stecken. Jedenfalls kommen ver- 
schicdcne Punkte des Heiratsrituals mit Vorschriften und t)bungen 
gut tibcrein, die man sonst ini Rahmen von Initiationszeremonien 
finden kann. So erinnern wir hier daran, dafi der Br&utigam nach 
der Verlobung nicht zu lifiufig und nicht ohne triftigen Grund das 
Haus seiner Braut betreten soli. Sonst hcillt es: Kad ghafe (seine 
Eh re wird gering). In dicser Zcit erwartet man von den jungen 
Leuten auch, dafi sie sich im allgemcinen vom Feuerhcrd und Palang 
feme halten. Das wird bewuiit als eine T)bung der Selbstbeherrschung 
aufgefallt. Sie sollen sich mit Rticksiclit auf die bald zu grtindende 
Ehe und Farailie zusammennelimen. 

Aber auch die Neuverra&hlten liiGt man nicht ganz aus dem 
Auge. Man liebt es nicht, wenn sie sich allzusehr geben und jede 
Selbstbeherrschung und Haltung vermissen lassen. Man lacht tiber 
solche und nimmt ihnen ihr Verhalten wohl auch libel. Es gilt als 
Regel, dall der junge Mann abends als letzter die Schlafst&tte im 
Hause aufsucht, und dail die junge Frau morgens bereits beim 
Hahnenschrei sich erhebt, um bald mit der Mahlarbeit zu beginnen. 
Eine Frau, und ganz besonders eine junge Frau, gilt als schlampig, 
wenn sie etwa erst eine Stunde sp&ter, beim ersten KrfcLhcnschrei 
aufsteht und an die Arbeit geht. Da beginnt bereits die Morgen- 
dammerung, so lange darf eine junge und gesunde Frau mit dem 
Aufstehen nicht warten. Die anderen, die faulen, trifft folgende ab- 
f&llige Redeweise: 

Kaya bole ne ghaga pere. 

Kr&hen schreien und Rocke umbinden. 

Wie die Braut bzw. die junge Frau in den besonderen Riten 
der Reinigung des Kuhstalles und des Wasserftillens nachdrticklich 
auf die Arbeiten hingewiesen wird, die in Hinkunft vor allem ihr 
Anteil sein werden, mullte an anderer Stelle dargelegt werden ni ). 
Weiter unten (S. 145 ff.) werden wir den Amli-Gyaras-Ritus naher 
kennen lemen, in dem mdglicherweise ein Stuck uralter Jugendweihe 
fiir beide Geschlechter weiter lebt. 

„Mutterrechtliches“, Mutterbruder, Dienstehe. 

Die Bhil zeigen dem Wesen nach keine mutterrechtliche, sondern 
eine vaterrechtliche Organisation. Sowohl die Clan-Folge (Clan- 
Name) als auch das Eigentum vererbt sich in m&nnlicher Linie. Aber 


M1 ) (Anmerkung 228). 


9' 
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die Frage erhebt sich, ob nicht gewisse Erscheinungen ihrcs Sozinl- 
lebens mit dem Mutterrecht im Zusammenhang Steben konnten. Es 
seien jene Punkte namhaft gemacht, die mbglichenveise als Indizicn 
alteren Mutterrechtes oder, was wahrschcinlicher zu sein sclieint, 
als Indizien gelegentlicher mutterrechtlicher Einwirkungen in Be- 
tracht zu ziehen w&ren. 

Ftir gewbhnlich iibersiedelt lieute die Braut in die Wohnung 
des Briiutigams. Fiir den Abgang der Arbeitskraft ist dcin Braut- 
vater vom Vater des Brftutigaras ein verMltnismiiGig holier Braut- 
preis zu erstatten. Wenn auch der Brautvater seinerseits Leistungen 
zu crfiillen hat, so bleibt ihm doch ein Gutteii seiner Einnahraen als 
Gewinn tibrig. Mit dem landl&ufigen Hinduismus teilen die Bhil die 
Bevorzugung der Knaben vor den M&dchen. Aber anderseits ist bei 
ihnen der Unterschied in der Bewertung der Knaben und der Miul- 
chen l&ngst nicht so groG, wie das bei jenen der Fall ist. 

Sieht sich der Vater des Briiutigams nicht in der Lage, den Kauf- 
preis fUr die Braut aufzubringen, so tritt nicht zu selten daflir die 
Dienstehe ein. Der Brhutigam dient dann fttnf bis sieben Jahre ftir 
die Braut. Die Heir&t findet unter Umstiinden schon vor Ablauf 
dieser Zeit statt. Der Dienst steht hier ftir den Brautpreis. DaG man 
im gegebenen Fallo so energisch auf diese Dienstleistungen besteht, 
legt Zeugnis ab von dem Bewufitsein des Rechtes, das man auf den 
Brautpreis zu haben glaubt 332 ). 

In rautterrechtlich orientierten Gesellschaftsordnungen nimrat 
oftmals der Onkel miltterlicherseits eine besondere Stellung ein. Die¬ 
ser Onkol (mamo gcnannt) erfreut sich bei den Bhil einer vielfachen 
und besonderen Aufmcrksamkeit. Von ihm hat die mameran- 
(Schenkungs-)Zeremonie, die als eine der wichtigeren Zeremonien 
bei der Heirat betrachtet wird, den Namen. Im Namcn des genannten 
Ritus findet dann ein weiteres Kleiderschenken statt, das ziemlich 
viele als Schenkcnde bzw. als Beschenkte erfaGt 333 ). Vom mamo 
hat der Britutigam im besonderen einen silbernen Ring mit Kettchen 
fiir den Mittelfinger der rechten Hand zu erwarten, der Finger heiGt 
daher momo-Fingcr 3M ). Wie endlich nach Auffassung der Bhil unter 
den Fragen, die nach dera Tode an einen Bhil gerichtet werden, als 
erste die steht, wie er die Verpflichtungen seinem bhatiez (Neffen 
und dessen Familie) gegentiber erfiillt habe, werden wir an anderer 

“*) Wie V. El WIN (Anmerkung 215, S. 287) berichtet, wird der um 
die Braut dienende iunge Mann (Lamsena) bei den Gond vielfach schmSh- 
lich hintergangen und betrogen. “But the more honest and honourable Baiga 
treat the Lamsena better, and if for any reason the marriage does not 
take place pay proper compensation”. 

”*) (Anmerkung 228). 

3M ) (Anmerkung 228). 
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Stclle zu erortern haben 5 "). Unter „Nnchstcnliebe“ tiben verstchen 
die Bhil somit in erster Linie das Sorgen und Opferbringen fUr die 
Kinder der Schwester. Angesichts alles dessen darf man von einer 
stark betonten Hervorhebung und Stellung des Mutterbrudcrs bei den 
Bhil reden. 

Beach tens wert mull in diesem Zusammenhang auch die zeit- 
weilige Riickkehr der Braut bzw. der jungen Frau in das Ha us ihrer 
Eltern erscheinen. Auch auf die Einhaltung dieses Teiles der Heirats- 
riton wird viel Wert gelegt 35 *). Der Aufenthalt der Braut im Eltern- 
haus dauert dann fiir gewdhnlicli 8 bi3 10 Tage. In verschiedenen 
Heiratslicdcrn wird auf diese Riickkehr ins Elternhaus Bezug gc- 
nommen. Die in den Liedern oft wiederkehrende und bewegte Frage 
ist: Wer wird midi zuriiekholen? Erst nach Ablauf der genannten 
Frist erfolgt die eigentlich endgiiltige Obersiedlung in das Hans 
ihres jungen Mannes. 

Auffallend ist endlich der starke Gegensatz und „Karapf\ in 
dem die beiden Parteien der Braut und des Briiutigams im Verlauf 
dcr Heiratszercmonien oinander gegeniiberstehen. Besonders in den 
Liedern sudit die eine Partei die andere oft rccht grtindlich herunter- 
zusetzen und zu verspotten M7 ). Man fragt sich nach den GrUndcn 
fUr diese Erscheinung. Es erscheint nicht ausgeschlossen, dall hicr 
zum Teil auch ein Gegensatz zwischen vaterrechtlichen und mutter- 
rechtlichen Heirats- und Obersiedlungsgepflogenheiten nachwirkt. In 
dieser Vermutung wird man best&rkt, wenn man sieht, daB es bci 
der bloBen Verspottung nicht bleibt, sondern es schlieBlich auch zu 
T&tlichkeiten koramt, und zwar dieses in dem Augenblick, wo die 
m&nnlichen Angehdrigen des Brautigams die Braut aus ihrem Eltern* 
hause endgiiltig abholen wollen m ). In bezeichnender Weise emp- 
fangen sie dabei ihre Prligel und Ptiffe von den weiblichen Ange- 
hOrigen der Braut. 

Zur Stellung der Frau und zur Frage des „Mutterrechtes“ bei 
den Bhil finden wir in der einschl&gigen Literatur noch verschiedene 
bemerkenswerte Einzelheiten. So sagt auch E. Barnes w ), dall die 
Bhil im Gegensatz zu don Hindu, die Gcburt eines Madchens nicht 
so ungern sehen. Auf eine gewisse Pradominanz der Frauen bei 
den Bhil von Mahi Kantha (westlich von Kherwara-Dungarpur) darf 
geschlossen werden, wenn man liest: “Ordinarily among the Mahi 
Kantha Bhils the woman chooses her own husband” S4 °). Dem schliefit 

835) Wei ter unten S. 2G5. Vergleich© auch Anmerkung 819. 

MC ) (Anmerkung 228). 

M7 ) (Anmerkung 280) S. 16. (Anmerkung 228). 

M8 ) (Anmerkung 228). 

**•) (Anmerkung 34) S. 331. 

»«) Imperial Gazetteer, XVIII, S. 17. 
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sich im wesentlichen an, was wir bei den ..Kleinen Bhilala 1 ' des 
Barwani-Gebietes fcstsellen konnten: Das Mitbestimmungsrecht des 
MSdchens bei der Heirat Der Consensus beider Nupturienten bildet 
die Voraussetzung fur alle weiteren Verhandlungen. Kein Wunder, 
dafi gerade dort ein im allgemeinen so bltihendes und zufriedenes 
Familienlcben zu beobacbten war. Von der verhaltnismaBig guten 
und im wesentlichen gleichberechtigten Stellung der Frau bei den 
Bbil spricht auch T. H. Hendley. Die Frau kdnne sogar erben, 
wenn auch die Tendenz deutlich sei, ein etwaiges Vermogen in miinn- 
licher Linie weiterzugeben M1 ). 

An die Bedeutung der Stellung der Frau bei den Rajputen mogc 
uns in diesem Zusammenhang ein so guter Kenner wie J. Tod cr- 
innern: “The influence of woman on Rajpoot society is marked in 
every page of Hindu history, from the most remote periods” 342 ). 
Von der ausgcsprochen „mutterrechtlichen“ Einkleidung der Adop- 
tionszeremonien bei den Hindu berichtet uns Genaueres Dubois. Die 
Mutter ist es, die dem Adoptivvater den Buben tibergibt, und zwar 
mit den Worten: “I give up this child to you; I have no more right 
over him.” Dubois fiigt dem bei: “It is the mother of the child who 
plays the most important part in this ceremony; the father being 
present there only as a mere formality. The reason is that in India 
all the children are supposed to belong by right to the mother. 
Should a married man, or a man living in concubinage, happen to 
separato himself, for some cause or other, from his wife or concubine, 
the latter would be entitled to take away all their children, without 
the possibility of the slightest opposition on he part of the father” 343 ). 
Was den letzteren Punkt (Mitnehmen der Kinder) im Falle einer Ehe- 
scheidung anbetrifft, so sind da die Hindu „mutterrechtlicher“ ein- 
gestcllt als unsere Bhil; denn bei diesen gehen in einem solchen 
Falle die Kinder, jedenfalls hhufiger, mit dem Vater, und niclit mit 
der Mutter. Dubois’ Darlegungen gelten bekanntlich von dem stid- 
indischen Hinduismus. Wieweit sie auch fur Nordindien zutreffend 
sind, bedarf jede9mal der eigenen Untersuchung. Das Beispiel der 
Rajputen allerdings zeigt, dall der Hinduismus auf „mutterrechtliche“ 
Dinge nicht erst in Stldindien stieB. 

Wie bei den Bhil, so kehrt auch bei den Hindu die junge Frau 
in der ersten Zeit nach der Verheiratung des fifteren wieder in das 
Haus ihrer Eltem zuriick. Ja, es hat durchaus den Anschein, daB 
die Hindu auch hinsichtlich dieses Punktes im allgemeinen mehr 
tun, als die Bhil. So sagt Dubois: “The bride for the first few years. 


34 ‘) (Anmerkung 34) S. 360. 

***) J. Tod (Anmerkung 3) vol. I. S. 655. 
343 ) (Anmerkung 206) II, 373. 
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or until she has children, lives alternately, in her parents’ and in 
her husbands’ house” 844 ). Da das erste Kind einer Brahmanenfrau 
im Hause ihrer Eltern geboren werden soli, so lebt sie vom siebenten 
Monate an dortselbst. Sp&ter, nach der Geburt des Kindes, weigert 
sie sich zurtlckzukehren, wenn nicht ihre ‘‘mother-in-law or some 
equally near relative” kommt, sie zu holen 848 ). Das Wiederabgeholt- 
worden spielt, wie man sieht, auch hier eine groGe, ja vielleicht eine 
noch grSGere Rolle als bei den Bhil. 

Von Anzeichen Glteren Mutterrechtes bei den Munda seien des 
Vergleiches wegen hier einige wenige kurz namhaft gemacht. Obwohl 
an der Opferhandlung jeweils nur die Clan- (fctfi-)Mitglieder teil- 
nehmen dtirfen, so macht doch der Schwiegersohn eine Ausnahme: 
Dieser darf, obwohl er nicht formell in den Clan seines Schwieger- 
vaters aufgenommen wird, an den Opfern teilnehmen, die der Schwie- 
gervater darbringt 840 ). Hier darf wohl die Frage gestellt werden, 
ob da eine Erinnerung an frUhere Zeiten nachklingt, wo der Br&uti- 
gam zum Schwiegervater (zur Schwiegermuttcr?) hintiberzog und in 
dessen (deren?) Haus und Clan aufgenommen wurde. 

Von grOGcror Bedeutung muG die Tatsache erscheinen, daG bei 
bestimmten festlichen Gclegenheiten die Munda-Frau als aktiv 
opfernde auftritt. Ich habe das in andercm Zusammenhang einmal 
etwas eingehender wtirdigen kdnnen 847 ). 

Der miitterliche Onkel spielt auch bei den Hindu des Baroda- 
Gebietes eine besondere Rolle. ‘‘A maternal uncle {mama) is entitled 
to bring the bride to the chori (stump of wood) before she is given 
in marriage by the father" * 48 ). In Bezug auf die Punjab-BevOlkerung 
sagt Pandit Harikishen Kaul 849 ): “The maternal uncle takes an 
important part in the marriage of both a boy and a girl.” Hier wire 
es nattirlich bedeutungsvoll zu wissen, wie im einzelnen der EinfluG 
des Onkels miitterlicherseits sich fcuBert. Bei Gelegenheit der Anna- 
prosana- (Entwbhnungs-) Zeremonie hat bei den siidindischen Brah- 
manen der miitterliche Onkel ein besonderes Geschenk (a new dish 
of silver plated copper) beizustellen 8fi0 ). Mit Rticksicht auf die 
Primitiv-Bevblkerung der Satpura-Berge im allgemeinen hebt auch 


344 ) (Anmerkung 206) I, 233. 

»«) A. a. 0., S. 341. 

**) (Anmerkung 213), VIII, S. 2390. 
W7) (Anmerkung 292), S. 802 ff. 

S * B ) (Anmerkung 323), S. 184. 

,4# ) (Anmerkung 327) S. 286. 

350 ) (Anmerkung 206) I, 159. 
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Durga N. Bhagwat 851 ) hervor, dafi gleich nach den Grofieltern und 
Eltern der mtitterliche Onkel zu stehen kommt. 

Vor allera dann. wenn bei den Munda die Braut keinen Bruder 
hat, tritt der Mutterbruder dadurck in den Vordergrund, dafi er dcra 
jungen Paare ein bcsonderes Geschenk in Gestalt eines Zcbuochsen 
macht. Er veranstaltet femer ein Feat und verspricht, den jungen 
Leuten wie „Vater und Mutter" (parents) sein zu wollen. 1st der 
mtitterliche Onkel bereits tot, so spiclt sein Sohn diese Rollc 35 '-')- 

Die Frage des Mutterrechts in Indien hat neuerdings R. 0. von 
Ehrenfels nicht unbedeutend fdrdern konnen (Motherright in India. 
Oxford-Hyderabad, Deccan, 1941). Eine seiner Haupterkcnntnisse 
besteht darin, dafi das Mutterrecht auf indischera Boden als alter als 
der Totemi8mus anzusetzen ist. Die Verhitltnisse bei den Bliil ent- 
scheiden diese Frage nicht, aber sie lassen sich mit dem von Eiiren- 
fels erzielten Resultat wohl in Einklang bringen. Es mufi auch in 
diesem Falle als bemerkenswert bezeichnet werden, dafi, allem An- 
schein gem&fi, auch auf die Kultur der Chenchu, mutterrechtliche 
Einwirkungen frtiher und starker als die totemistischen statt- 
gefunden haben. (Anmerkung 167, S. 284). 

Dorf. Dorfvorstehcr und Panch. 

Im tagtagliclien Leben spielt die Dorfeinheit eine grdfiere Rolle 
als die des Clans. Die wirtschaftlichen Gegebenheiten und Notwen- 
digkeiten stehen hier im Vordergrund. Die Dorfcr konnen verschie- 
den grofi sein. An der Spitze eines jeden Dorfes steht der Dorfvor- 
steher, tarwi oder patel genannt. Er hat das Dorf nach aufien, also 
vor allem den Behdrden gegentiber zu vertreten; ihm obliegt auch 
die Aufrechterhaltung der Ordnung im Dorfe selbst. Die oberste 
BehOrde des Staates Jhabua sitzt in der gleichnamigen Stadt Jhabua. 
Der Kdnig ist ein Angehdriger der angesehenen Rajputen-Kaste 
Rathor, Seine Vorgfinger haben frtiher einmal das Gebiet erobert 
und seitdem herrschen sie da, „wo, wie die Bhil sagen, wir frtiher 
selbst regierten." Alles Eigentum an Land, die Wilder, die Gewfisser 
und alle Tiere gehdren dem Kbnige 883 ). 

841 ) Folk-Songs in the Satpura Valleys. Journ. of the Univ. of Bombay. 
VIII, 1940. S. 191. 

«*) (Anmerkung 213) VIII, S. 2520. 

M8 ) Die Lage des Staates Jhabua wird im “Imperial Gazetteer of 
India” in folgender Weise umrissen: “The State is wholly in the mountai¬ 
nous region of Malwa known as Rath, which is formed of the Vindhya 
that strikes northwards towards Udaipur and constitutes the western boun¬ 
dary of the Malwa plateau.” (Imperial Gazetteer of India, XIV. S. 104). 
Die GrUndung des Staates erfolgte im 16. Jh. durch einen bekannten free¬ 
booter, Jhabbu Nath, of the Labhana caste. Interessant und symptomalibch 
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In rccht abgelegenen Gebieten geht die Gnindung eines neuen 
Dorfes wohl gelcgcntlich noch ziemlich foimlos vor sich. Im ge- 
wOhnlichen Falle aber komraen Abgesondte der Behorden, welche die 
Grenzen festlegen und sonstige Bestimmungen treffen, vor nllem 
cinen ihnen geeignet erschcinenden Mann als Dorfvorsteher bestellcn. 
Dieser wird bald im Vereino mit dem Znuberer einen Busch als 
hciligen Hain reservieren. Denn das Dorf mull eine Schutzgottheit 
haben, welchc eine miinnliche oder eine weibliche sein kann. Der 
Dorfvorsteher niramt irgendeinen, womOglich schwarzen Stein, stellt 
ihn im heiligen Haine auf und gibt ihm einen Namen. Damit sind 
Name und Charakter des betreffenden Dorfes festgelegt. Das erste 
darzubringenden Opfer ist fllr gewohnlich ein Ziegenbock. 

Im allgemeinen iibt der Dorfvorsteher seinen Einflull auch in 
Clansachen aus. Das ist natiirlich weniger der Fall, wenn er einen 
NatpatSl neben sich imDorfe hat (S. 124 ff.)- Alle Angelegenheiten des 
Gerichtes, soweit sie Leute seines Dorfes betreffen, regclt oder tiber- 
wacht der Dorfvorsteher. Will er z. B. einen Dorfgenossen aus dem 
Dorfe heraushaben, so wird ihm das meistens auch gelingen. Allcr- 
dings ist er in alien schwerwiegcnden F&llen mehr oder weniger von 
seinem Panch abh&ngig. Letzterer hatte frliher sicher eine grOfiere 
Bedeutung als heute, aber sein Einflull darf auch fiir die Gegenwart 
keineswegs unterschatzt werden. Der Name Panch (5) soil nicht 
irreleiten. Es kommen einfach die gesetzteren und einflullreicheren 
M&nner des Dorfes zu diescra Behufe zusammen, unter Leitung des 
Dorfvorstehers bilden sie den Rat der Alteren und Angesehencren, 
wobei die Anzahl dcr Lebensjahre nicht immer das Ausschlaggebende 
und Entscheidende ist. 

Der Panch behandclt vor allem Clan- und Kastenfragen, Eigen- 
tumsdelikte und Streitigkeiten jeglicher Art, wobei jene, bei denen es 
sich um Heirat und Frauen dreht, wohl die zahlreichsten sind. Unser 
Hauptinterpret, Master lwo, meinte einmal, daB er eigentlich nicht 
cinmal Herr seiner Tochter sei, in Frage ihrer Verheiratung rede 
der Panch sehr entscheidend mit. Wer etwas vorzutragen hat und 
die Anregung zur Einbemfung des Panch gibt, hat nach Erledi- 
gung des Programmes eine Daruspende zum besten zu geben. Wenn 
von zwei Parteien die eine als schuldig befunden wurde, so mull 
diese ftlr den Daru sorgen. Es komrat aber selten vor, dall die 
Schuld ausschliefilich einem Teile zuerkannt wird, gewbhnlich sind 
beide Teile mehr oder weniger schuld und man ftihrt einen eni- 
sprechenden Schiedsspruch bzw. Ausgleich herbei. Der Fall, dall 

ist es, dafi sich dio Herrscher in Jhabua selbst den Rang eines Rajputen- 
geschlechtes beigelegt haben. Die Leute glauben es so und unterrichteten 
auch uns dementsprechcnd. 
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einer sich dem Enlscheid des Panch nicht fiigen solltc, ist recht 
selten. Es wtirde ihm das auch nicht gut bekommen; denn es wiirde 
ihm allgeraein iibel genommen und oft seine Auswanderung notwen- 
dig machen. Dieses Faktum zeugt besser als alles andere fur die 
Bedeutung, die auch heute noch dem Panch 2 ukommt. Frauen treten 
nie aktiv im Panch auf, aber wohl kttnnen sie zur Berichteratatlung 
und als Zeugen herbeigerufen werden. Gibt es Streitigkeiten zu 
bereinigen, in welchc verschiedene Clans hineinverwickelt sind, so 
■wird nattirlicherweise jede Partei bestrebt sein, radglichst viele der 
Clangenossen beim Panch gegenw&rtig zu haben. 

Verbrechen schlimmerer Art (Mord, Verwundung, Diebstahl, 
Frauenraub usw.) hat die staatliche BehSrde sich zur Behandlung 
reserviert. Das gilt im Prinzip, in Wirklichkeit kommen natiirlich 
1 angst nicht alle F&lle zur Kenntnis der hohen Autoritaten. Am 
sch&rfsten fahnden diese nach Fallen unerlaubter Daru-Brennerei. 
Aber auch unter dieser Riicksicht dringt das Auge des Gesetzes 
nicht iiberall hin- Ein hoherer Beamter, der im Nandurbar-Gebiet 
diesen Dingen vorsteht, erklarte uns offen und ehrlich, dall er in 
seinem Distrikt, alien seinen und seiner Leute Bemliliungen zum 
Trotz, kaum 10% der F&lle entdecke. Hier ist allerdings zu beachten, 
dall die Eingeborenen vor allem die Monsun-Zeit fiir das Schwarz- 
brennen ausnlitzen, wo es den BehOrden oft einfach unmbglich ist, 
bis zu deren abgelegenen Schlupfwinkeln vorzudringen (S. 307). 


Dholi, der Trommler, Musikant und Sanger der Bhil. 

Der Dholi ist der Trommler, Musikant und S&nger der Bhil. Er 
gilt auch, mehr oder weniger, als ihr Guru (Lehrer) oder religibser 
Bettler. Er gehQrt zum Clan, nicht wie der Rawal zum Distrikt. Die 
herrschende Meinung ist, dail die Dholi*„Kaste‘‘ ursprtinglich zu den 
Bhil gehbrte. Aber auf einmal fing er an zu singen, zu trommeln und 
zu musizieren, was die „normal“ gebliebenen Bhil veranlafite, sich von 
ihm zu distanzieren. Er wurde aus der „Kaste“ der Bhil ausgestollen. 
Die Bhil essen, trinken und heiraten nicht mit dem Dholi. Wohl 
rauchen sie mit ihm, aber dann mull er selbst fiir das feuchte 
Lappchen, das beim Rauchen der kleinen irdenen Pfeife zum Durch- 
ziehen des Rauches gebraucht wird, sorgen. Da die Stellung des 
Dholi eine abh&ngige ist, so ist seine Haltung den Bhil gegenilber 
eine unterwiirfige. Den Bhil redet er daher in hohen Tdnen an, z. B. 
mit „GroBk5nig, Brotgeber, Herr der Welt, groller Geber“. Die 
Titulaturen, mit welchen die Bhil den Dholi bedenken, sind u. a.: 
Alter Onkel (v&terlicherseits) = Babo, Kleiner Onkel (der jiingere 
Onkel v&terlicherseits) = Kako, Alter Herr Vater — Dokro ba. Wo ein 
Clan in Sektionen aufgeteilt ist, verfligt eine jede tiber einen eigenen 
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Dholi. Der Dholi triigt den Namen des Clans, dem er zugehort. Dholi 
heiratcn nur unter sich. So vererbt sich das Amt des Dholi von 
selbst vom Vater auf den Sohn. Unter Umstanden kbnncn melirere 
Dholi den Namen eines Bhilclans tragen, aber nur einer ist Inhabor 
der wirklichen Rechte und Pflichtcn eines Dholi. Tatsftchlich kom- 
men die Dholi im Laufe eines Jahres ziemlich weit herum, filr ge- 
wohnlich sprechen sio jiikrlich wenigstens einmal bei den Einzel- 
familien ihres Clans vor, abgesehen von den bcsonderen Gclegen- 
heiten und Festen, wo sio ouf alle F&lle zur Stelle sein mlissen. 

Der Dholi gilt als der besondere Experle in alien Clan-Fragen. 
Auf diese Weise spielt er, es liegt das in der Natur der Sache, im 
Geineinschaftsleben der Bhil eine wichtige Rolle. Er verkOrpert das 
wandelnde genealogische Lexikon der Bhil, das nicht selten lebens- 
wichtige und verantwortungsvolle Fragen zu beantworten und zu 
entscheiden hat. Die besonderen Fftlle, in welchen der Dholi in T&tig- 
keit zu treten hat, sind: Heirat, Sterben, grofle Totenfeier. Es ist 
wahrscheinlich, daft die Bhil in Bezug auf die Dholi-Einrichtung von 
den Rajputen her beeinflufit worden sind. 

Bei der Verlobung und Heirat obliegt dem Dholi (oder dem 
Bruder der Braut) vor allem die schdne Aufgabe, die Gfiste einzu- 
laden SM ). 

Im Hause des Sterbenden bzw. Toten schldgt er ganz langsam 
die Trommel. Dasselbe tut er, wenn die Leiche zum Verbrennungs- 
platz hinausgetragen wird. 

Bei Gelegenheit der groften Totenfeier (nukto) sammelt er von 
den SchwiegersOhnen seines Clans Gaben fur persbnliche Zwecke 
ein (S. 271). 

Im tibrigen stehcn dem Dholi folgende Gaben und Geschenke 
rechtens zu. In gewissen Zeitabstanden sucht der Dholi die ein- 
zelnen Familien seines Clans auf. Man h&ndigt ihm dann zwei 
Biischel Mais oder ein Btischel Weizen oder ein Bllschel Reis 
(kfirpun) ein. Gelegentlich darf er so mit seiner ganzen Familie 
kommen. Dann erhalten alle eine voile Mahlzeit (hidun genannt) 
und eine Rupie dazu. Manchmal wohnen sie dann zwei bis drei 
Tage bei dem Gastgeber und suchen von dort aus auch andere Clan- 
genossen auf, die ihnen dieses oder jenes an eftbaren Dingen schen- 
ken. Die weiteren Mahlzeiten bereitet sich die Familie des Dholi 
bei dem Hause des Hauptgastgebers selbst. In den Abendstunden 
bis tief in die Nacht spielt dann der Dholi auf seiner kleinen 
Mandoline und in seinem Gesang dankt und verherrlicht er den 
giitigen Gastgeber. 


t 


***) (Anmerkung 230) S. 14. 
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Wcnn bei der Hochzeit am Hause der Braut die Verwandten 
ihr Anteil ( dapun ) erhalten, fordert der Dholi vom Vater der 
Braut 12 Rupien. Er erh&lt dann deren zwci 3 "). 

Ftir den Tilak, der dem Bruder des Br&utigams am eigenen 
Hause aufgetragen wird, verlangt der Dholi seine llupie. Der Vater 
des Br&utigams gibt ihm ‘/2 Rupie 3M ). 

Rawal. der Zeremonicnmeistcr der Bhil. 

Der Rawal (aucb zogro genannt) ist der Zeremonienmcister l>ci 
don Bhil. Auch or soil ursprtinglich zu den Bhil gehbrt hubcn, 
sp&ter aber aus irgendwelchen Grtinden von ihnen abgesondert 
worden sein. Dem Range nach steht der Rawal zwischen Bhil und 
Dholi. Dem letzteren also ist er ilber, und so essen und rauchen 
die Bhil init ihm, sie nehmen Pfeife und Lfippchen von ihm, wenn 
sie auch nicht mit ihm heiraten. Da der Rawal Zeremonienmeister 
ist, und damit als religidser Lehrer gilt, wird er nach seincm Tode 
nicht verbrannt, sondern begraben. In den Mund des Toten legt 
man den Halm einer besonders scharfen Grasart. Die bbsen Geister 
kOnnen so nicht hinein (bzw. heraus), an dem scharfen Gras wiirden 
sie sich verletzen. 

Seine Hauptrolle spielt der Rawal bei der grofien Totenfeier 
( nukto ) (S. 266 ff.). Entlohnt wird er ftir seine Dienste in lihnlicher 
Weise wie der Dohli (S. 139). 

Zum Ursprung des Rawal schreibt W. Crooke “The second 
class of priests is the raval (Skr. rHjakula ‘royal family’), a title like 
that of the bhagat, obviously of Hindu origin, replacing the name of 
the original medicine-man. His chief duty is to preside over the 
funeral feast, and to propitiate the deceased ancestors" S57 ). In 
anderer Weise wollte Denzil Charles Jelf Ibbetson M8 ) das Wort 
Rawal zusammenbringen mit arabisch Ranimal, diviner, was weiter- 
hin an ramal, sand, “with which the arab magicians divine” angc- 
Bchlossen werden miisse. (Nord- und Zentral-Indien verdankten somit 
den Rawal der raohammedanischen Beeinflussung. Im Stadtnamen 
Rawalpindi scheme tibrigens derselbo Name auf. Dem Rawal bei 
den Bhil usw. entspricht in Siidindien der Valluva 35 °). 

Topfer, Eisenarbeiter, Barbier. 

Eisenarbeiter und Barbier stehen kastenmaBig hoher als die 
Bhil. Der Tdpfer aber steht tiefer. Der Bhil lhfit bei dem Tfipfer 

3M ) (Anmerkung 228). 

334 ) (Anmerkung 228). 

»«) ERE, II, S. 556, London 1909. 

58S ) Report of the Census of Punjab. I. S. 290. Calcutta 1883. 

Si# ) (Anmerkung 206) I, 62. 
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arbeiten. Es ist von Interesse zn sehen, wio er ilin cnllolint. Dos 
gcschieht in naturalibus. Die Bhil bchaupten, dafl nor sie das so 
mit diesen Lenten machcn; sie nennen das System By at, wahrend die 
betreffendc Person, mit der man so verkehrt, aitiyo lieifit. Es handelt 
sich hier um einen regelrechten Austausch der Produktionsgiiter. 

Mit dem Topfcr vereinbart man, dall er das ganze Jahr liber 
das an Krtigen, Schiisseln usw. liefere. was im Haushalle notig ist 
und immer wieder neu ersetzt werden mull, wenn das Alte in Seller- 
ben gcgnngcn ist. Der Terrain der Entlohnung des Topfers kann 
ein fixer sein, in diesem Falle wird die Zeit nach der Emte gew&hlt. 
Es kann dafUr aber auch jedc andere Zeit des Johres von den Be- 
teiligten festgelegt werden. Der Termin nach der Ernte ist der 
gewbhnlichere. Der Topfer kommt dann mit den Eeeln (nur die 
Tbpfer halten Esel!), die mit Topfware beladen sind, in das Bhildorf, 
macht seinen Clicntcn noch Extrageschenke, worauf diese ihm die 
Tragnetze (die zu beiden Seiten der Esel herunterh&ngen) mit Mais- 
kolben fiillen. 

Das Fertigmachen der Axt und das Schftrfen der Pflugschar 
obliegt im besonderen dem Eisenarbeiter. Der Bhil hat den Axtstiel 
mit einem Stuck weichen Eisens darin und ein Stuck harten Eisens 
eigens beizubringen. Der Eisenarbeiter schmiedet letzteres zu einer 
Axtklinge zurecht und montiert das Ganze. Bei dem vielfach recht 
steinigen Bodcn, den man den Bhil zur Bearbcitung Ubrig gcla.ssen 
hat, nutzt sich die Pflugschar im allgemeinen sehr rasch ab. FUr 
das Neusch&rfen w&hrend einer Regcnzeit hat der Bhil etwa 
40 cnglische Pfund Mais als Entlohnung zu cntrichten. 

Der Barbier rasiert und schneidet die Haare. Das Haarschneiden 
findet ungefahr alle zwei Monate statt. Der Barbier erh&lt dafUr 
ein j&hrliches Pauschale an Mais. 80—40 englische Pfund fUr einen 
Erwaohsenen, 10—15 fUr Kinder. 

Feste und Veranstaltungen. 

„Kopfwaschung“ und Sonnenverehrung nach der Geburt eines 

Kindes. 

Der Ritus der „Kopfwaschung“ findet bei den Bhil drei, ftinf 
oder sieben* w ) Tage nach der Geburt eines Kindes statt. Die 
Geburtshelferin wird dazu eigens eingeladen. Wenn ihr cine oder 
gar mehrere Frauen behilflich waren, so werden auch diese 
gerufen. Die Hebamme w&scht die W5chnerin wie auch deren Kleider 


»bo) in diesen und Shnlichen Fallen muC es nicht nur bei den Bhil, 
sondern so ziemlich allgemein in Indien, eiue ungerade Z&hl soin. 
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mit warmem Wasser. Hierauf wird die Wdchnerin, gewohnlich von 
ihrem Bruder, mit nouen Kleidern beschenkt, die sie gleich anlegt. 

Els folgt nun die Sonnenverehrung. Die Geburtshelferin zeichnet 
auf dem Vorplatz des Hauses einen Sole ( Chauk ) S01 ). Hierftir wird 
ein entsprechend grofler Platz (etwa 60—70 cm im Quadrat) sauber 
gomacht, wie iibrigens auch das gauze Haus ein griindlichcs Rcine- 
machen erlebt. 

Beim Sok -Machen benlitzt die Geburtshelferin einen Pfeil, der 
von ihr, nachdera sie damit die Nabelschnur abgeschnitten hattc, 
mittels einer Bettschnur zu H&upten der Wochnerin befestigt worden 
war. Die den Sok bildenden Linien stellt sie so her, daft sic diesclbcn 
mit dem Pfeilschaft ausspart: Den Pfeil (schaft) legt sie hin und 
streut darUbcr Maismelil. Dann nimmt sie den Pfeil weg und dio 
dunkle gerade Linie tritt hervor. Die tiblicho Form des Sok siclit 
man auf Tafel XIV/2. 

Auf die vier Eckon des Sok legt die Geburtshelferin je ein Paisa- 
Sttlck* 6 *). Diese Paisa’s bilden einen Teil der ihr zufallenden Ver- 
gUtung. Auf die Mitte des Sok arrangiert sie das Quantum Mais, das 
ihr ftir ihre Dienste geschenkt wird. Auf diesen Maishaufen stellt 
sie zwei Messinggefttfte, die bcide mit Wasser geftillt sind. Die Ge- 
f&fte stehen tlbereinander und im oberen befinden sich vier weitere 
Paisa-Stticke, die ebenfalls zu ihrem Honorar gehbren. Als Deckel 
dieses oberen Gef&fles dient ein kleiner schwarzer irdener Teller, in 
dem sich 01 und ein brennender Docht befinden. 

Neben dem Sok brennt ein kleines Holzfeuer. Die Geburtshelferin 
zerschl&gt eine Kokosnufi, wobei sie die Worte spricht: „0 Grofi- 
kbnig, Bandisor ***), in Deinem Namen zerschlage ich die Kokos- 
nufl.“ Sie nimmt darauf ein Teilchen von der Frucht und einige ge- 
kochte Maiskfirner (gekochter Mais steht fiir die bald folgende Mahl- 
zeit schon bereit) und wirft beides auf das Feuer, wobei sie sagt: 
..Dieses Rauchopfer zu Ehren des Grofikbnigs Bandisor.** 


*••) Der Chauk ist im Grunde ein magisches Viereek oder Quadrat. 
Die Mandala's des Tantrismus dtlrften damit im Zusammenhang stehen. 
Das Sanskrit-Wort mantfala bedeutet u. a. „Kreis'\ magisch-mystisches 
Diagramm. 

Stt ) Indische Kupfermiinze. 

s* 5 ) Bandisor ist jedenfalls identisch mit dem Bandichor der Hindu. 
Bandichor hoiflt soviel wie „Befreier aus Gefftngnis und Banden“. Wie die 
Bhil sagen, hat auch Bandisor (in diesom Punkte &hnlicli wie der Hochgott 
BhagtcSn) keinen Stein, d. h. er wird nicht, wie das bei den niederen 
Gottheiten durchgehends der Fall ist, unter Form eines Steines verchrt. 
Wenn die Geburt eine recht schwere ist, macht man wohl dem Bandt'aor 
das Geliibde, ihra im Falle eJnes glUcklichen Ausganges Kokosnttsse zu 
opfern. 
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Hierauf faltet die Geburtshelferin die Hftnde, griiBt den Sok und 
verbeugt sich vor ihm in der tlblichen Weise. Das nennt man Sonnen- 
verchrung 544 ). Darnach muB der Sok, jedenfalls in diesein Faile, 
irgendwie als Symbol der Sonne aufgefaBt werden. Dem Beispiele 
der Geburtshelferin folgt die WQchnerin, dann kommen auch die 
ubrigen anwesenden Frauen und tun dasselbe. Daran endlich schlieBt 
sich das Daru-Traufeln m ) an, zu Ehren der Erdmutter, das wieder- 
um die Geburtshelferin vornimmt. 

Jetzt spricht die Geburtshelferin: „Erhebt Euch den Riicken frei 
zu machen." Dabei nimmt sie etliche der gekochten MaiskSrner in 
die Hand und wirft sie liber ihre Schultern und ihren Rticken nach 
alien vier Himmelsrichtungen hin. Dasselbe tun darauf die Wfich- 
nerin und die iibrigen Frauen. Eine Umarmung schlieBt sich dieser 
Zeremonie an. Es herrscht der Glaube, daB eine Vernachl&ssigung 
der Zeremonie des ..Freimachens des Ruckens“ die Wbchnerin mit 
besonderen Riickenschmerzen bedrohe. Solche Schmerzen kommen bei 
Wochnerinnen ziemlich h&ufig vor. 

Als Lohn empfSngt die Geburtshelferin ftir einen Knaben eine 
ganze und filr ein Madchen eine halbe Rupie ***). Ferner die zweimal 
vier Paisas, von denen oben die Rede war. Dann den erw&hnten 
Pfeil, bzw. dessen Wert. Ferner cine halbe KokosnuB und den Mais, 
den sie auf die Mitte des Soks legen konnte. Hatte die Geburts¬ 
helferin Assistentinnen, so erhalten auch diese irgendwelche Ge- 
schenke. 

Kinderriten, die nicht an dem Einzelindividuum haften, sondern 
kollektiver Art und dabei jahreszeitlich bedingt sind, werden wir 
sphter, namentlich im Zusammenhang mit dem Holi-Fest, kennen 
lernen. 


Das Holi-Fest. 

Das Holi-Fest wird am PhSlguna-Y ollmond im M&rz gefeiert. 
Die Hindu sagen statt Holi auch Phalguni, was soviel wie „Frucht- 
spender“ heiBt. Man ist sich also dessen wohl bewuflt, daB hier vor 
allem Fruchtbarkeitsriten in Frage stehen. „So wie man bei uns 


3M ) Nach den Mitteilungen, die wir von den Bhil in Udaipur (Rajputana) 
fiber den Ritus der „Kopfwaschung“ erhielten, tritt dort dabei die Sonnen- 
verehrung klarer und bestimmter hervor als bei den Bhil des mehr zentral 
gelegenen Gebietes von Rambhapur. Ahnlich fanden wir die Dinge bei 
den Bhilala von Barwani. Aus all dem ergibt sich, daB der Grad der 
Sonnenverehrung tm allgemeinen mit dem der Hinduisierung zuzunehmen 
scheint. 

8M ) (Anmerkung 231). 

MB ) Die Rupie entspricht ungefahr einer Goldmark. 
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Konfetti wirft, so iiberschiittet man sich in Indien an diesem Tage 
mit einem roten Pulver (PhalguY'** 1 ). 

In dieser Zeit wird viel „tolles Zeug“ geredet, sagen die Bhil. 
Nicht nur das rote Pulver als Konfetti-Ersatz wird den Leser an 
unser Faschingstreiben erinnern. Dafi da kulturgeschichtliclie Ge- 
meinsamkeiten zwischen hiiben und driiben gegeben sind, wird nie- 
mand ernstlich bezweifeln wollen. Diesem aber im Einzelnen nach- 
zugehen, kann an dieser Stelle nicht unsere Aufgabe sein. Die Dinge 
gewinnen jedoch auch so schon an Interesse, wenn weiterreichende, 
ja bis zu uns reichende Beziehungen und Verkntipfungen mit hin- 
reichender Deutlichkeit an die Oberflhche dr&ngen. 

Woher cigentlich das Wort Holi kommt, ist in den Faclikreisen 
noch umstritten. Auch „die religiose Bedcutung dieses Festes wild 
verschieden angegeben: in Nord-Indien ist es dem Kr&na heilig, 
dessen Bild dabei gescliaukelt wird; daher wird dort das Fest auch 
DolayatrS, d. h. Schaukelfest, genannt. In Siid-Indicn wird es gefeiert 
zur Erinnerung daran, daG an diesem Tage der Gott Siva den Liebes- 
gott iCamo verbrannte, weil er ihn in seinen BuMbungen stbrte" s<8 ). 
Wie dem im einzelnen auch sei, in Indien weiG man, dafi um Holi 
sich ein Komplex von Veranstaltungen und Feierlichkeiten grup- 
piert*'). Wie das alles speziell bei den Bhil des Jhabua-Distriktes 
sich abspielt, soil die Grundlage ftir die nachfolgenden Ausftihrun- 
gen bilden. 


,3 h a g o r filllt sich“. 

Am Markttage, der dem Beginn der Holi-Festlichkeiten unmittel- 
bar vorauageht, wird nicht vers&umt, die hierfiir notwendigen Ein- 
k&ufe zu besorgen * 70 ). Bhagor, heute ein wenig bedeutendes Dorf, 
etwa zehn Meilen in ) nfirdlich von Jhabua gelegen, hat einmal bes- 
sere Tage gesehen. Daftlr zeugen die Ruinen, die dort noch heute 
zu erblicken sind. Dafiir zeugt aber auch die jetzt noch herrschende 
Redeweise „Bhagor fiillt sich". Denn damit ist der in Frage stehende 
Markttag (die M Fruh 3 ahrsmesse") gemeint. Bhagor gilt also in dieser 
Hinsicht als das Prototyp. Sein Name ist auch auf die an anderen 
Pl&tzen abgehaltenen Holi-M&rkte iibertragen worden. So sagt man 

387 ) H. vos Glasenapp, Der Hinduismas. MUnchen 1922, S. 364. 

«*) A. a. 0. 

So auch Gupte (Hindu Holidays and Ceremonies. Calcutta 1919, 
S. 93) "Holi appears to be a conglomerate of festivities, with its origin in 
the astronomical equinox and the agricultural harvests (of gram, wheat, 
sugar) 

,7 °) (Anmerkung 106) S. 76. 

871 ) Es sei daran erinnert, dail die englische Meile gemeint ist, wenn 
in diesem Buche von Meilen geredet wird. 
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z. B. ebenfnlls vom Holi-Markttag in Rambhapur „Bhagor fUllt sich". 
Ja, selbst im Staate Barwani, wo mehr Mischlinge (von Bhil-Frauen 
und Rajputen-Mannern, die sogenannten Bhilala) als eigentliclie 
Bhil wohnen, kennt man das „Bhagor ftillt sich“. 

Kinder fasten und ehren den ^Imii-Baum. 

An oinem bestiinmten Tage zwischen dem Markttag und dem 
eigentlichen Holi-Tag, am 11. Tag des Mondmonats, gilt alle Auf- 
nierksamkeit der unverheirateten Jugend, den Knaben und Mtidchen, 
etwa vom siebten bis achten Lcbensjahre an (wenn die Milchz&hne 
ausfallen, wie die Bhil sagen). Die Kinder fasten den ganzen Tag, 
nur das Wassertrinken ist gestattet Die kleineren und schw&cheren 
Kinder kdnnen gegebenenfalls schon gegen ftlnf Uhr nachmittags 
zur Vomahme eines Ritus zugelassen werden, damit sie dann bald 
zum Essen kommcn. Normalerweise wird der Ritus aber erst zur 
Zeit des Abendessens (zwischen 7 und 8 Uhr) vollzogen, worauf 
das Essen folgt. Je nachdem, wann die einzelnen in die Ehe treten 
(gewbhnlich im Alter von 14 bis 18 Jahren), nehmen sie mehr oder 
weniger oft an dieser Zeremonie teil. 

Worin besteht nun der Ritus? Darin, dafi die Kinder (die Un¬ 
verheirateten) zusammen die sieben Heiratsrundgange um den Amli- 
Baum oder um einen Zweig davon, machen. Wie die entsprechendcn 
Rundgange die entscheidende Zeremonie bei Gelegenheit der Heirats 1 
feierlichkeiten bilden, mull an andercr Stelle gezeigt werden * 72 ). 
Der Amli-Baum ist beliebt; er trhgt einen rcichen griincn Bl&tter- 
schmuck. Seine Frtichte werden gegessen und sein Holz liefert eine 
vortreffliche Holzkohle, w&hrend der Bast zum Gerben und zu 
medizinischen Zwecken verwendet wird. 

Die Kinder, die an den Rundgangen teilnehmen sollen, 
waschen sich vorher Gesicht, Hhnde und Ftille. Bei Durchfiihrung 
der Zeremonie gehen sie von einem in der Nahe aufgestellten und 
mit Wasser geftillten Messinggefall aus, oder sie nehmen dieses in 
die Hand und giehen daraus w&hrend der Rundg&nge immer wieder 
Wasser auf die Erde. Weiterhin nehmen die Kinder abwechselnd 
SamenkOrner des Amli-Baumes oder Gram-Samen (Gram — Kicher- 
erbse)* 7 *) in die Hand. Sobald sie einen Rundgang vollendet haben, 
lassen sie die Samenkttrner, die sie w&hrend des Rundganges in der 
Hand trugen, in das Messinggef&G fallen. 


nt ) (Amnerkung 228). Der Ritus hat von dem Amli-Baum den Namen 
ir AmH gyarat“. Es handelt sich hier um eine Art £«r-Baum. Der bota- 
nische Name ist PhylUintua emblica. 

* 7 *) Cicer arietinum. 

K o p p a r s, Dia Bhil in Zcotrnllsdien. 
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Nach Aussage cines Gewahrsmannes in Bhngor sprechen 
die Kinder wilhrend den Rundgiingen: „So, wie der Amli-Baum jung- 
fr&ulich ist, so sind auch wir es. Erhalte uns gesund und muntor, 
damit wir auch im kommendcn Jahr wieder fasten und Rundgiinge 
dir zur Ehre machon konnen." 

Die Samenfrucht dos Amli-Baumes ist zwoitcilig. Das zeigt sich 
vor allem beim Keimen, kann aber auch beim Aufspalten dersclbcn 
gut wahrgenommen werden. Die Frucht ist jodenfalls mit Absicht 
fUr diesen Ritus gewahlt worden: Knaben und Madchcn sollen recht- 
zeitig ihren Partner finden und damit zu Ehe und Familie kommen, 
Es heifit daher auch: „Versorgc so und so vicle Amli-Baumchen, und 
ein anderer (eine andere) wird sich zu Dir gesellen“. Besorgen 
besagt so viel wie „beachie, befolge treu diesen Ritus“. 

Ober alles das werden die Kinder ftir gewohnlich nicht durch 
die eigenen Eltern belehrt, sie „schamen“ sich dessen doch etwas, 
wie unsere Interpreten sagten, sondern das besorgen andere, also 
etwas ferner stehende Leute. Aber keincsweg3 wird eine vollstiindige 
sexuelle Aufkllirung damit verbunden. Das wiirde nicht nur den 
Auffassungen und Gepflogenheiten dcr Bhil widersprechen, sondern 
st&ndo auch im vollen Widerspruch zu der Tatsache, dafi nicht allzu 
selten 16 oder 17jfthrige Bhil sich finden, die in bezug auf diese 
Seite des Lebens noch so gut wie unwissend sind. 

Nach Beendigung der Rundgiinge erhalten die Kinder ein bes- 
sercs Essen, bestehend aus Weizcnbrot, braunem Zucker, Reis und 
Schmelzbutter 374 ). Auch der Daru kommt zu Ehren. Die kleineren 
Kinder erhalten davon nur wenig, die grblleren schon etwas mehr. 

In dera Kinderfasten und dem nachfolgenden Ritus kbnnte man 
den Rest einer iilteren Jugendweihe vermuten. Darauf deutet vor 
allem der Ritus des strcngen Fastens und der Hinweis auf ein sp&- 
teres gliickliches Ehe- und Familienleben. Weiterer Forscliung mull 
es vorbehaltcn bleiben, Licht in diese Angelegenheit zu bringen. Auf 
alle Fhlle ist zu beachten, dall auch auf dem Boden des Hinduismus 
der Amli-Baum als gltickbringend und als „keusch“ betrachtet und 
am gleichen Tage wie bei den Bhil durch Rundgiinge verehrt wird. 
Das alles aber wird bei den Hindu natUrlich von den Herren 
Brahmanen besorgt, die dann nach getaner Arbeit ein reichliches 
Mahl unter dem Baume serviert bekommen 37S ). 

,74 ) Im englischen Schrifttum gewbhnlich Ghi (Ghee) gonannt. Vom 
sanskritischcn ghrta, Schmelzbutter. 

* 75 ) (Anmerkung 322) II, S. 102. London 1896. “It [the sacred tree, 
Aonla = Emblica officinalis oder Phyllantus emblica] is considered 
propitious and chaste, and is worshipped in the month of Karttik (Decem¬ 
ber)”. Dieser Baum ist dem 11. des Phalgun (Februar-M&rz) heilig: 
“Brahmans being fed under it, hair strings ( mauli ) being tied round it, 
and seven circumambulations made in the course of the sun”. 
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Es ist das, wie wir noch schen werden, nicht dcr cinzige Fall, 
wo die Bhil in ihren Sitten und Gebrituchen die Hindu-Brahmanen 
durch Kinder vertreten sein lassen. Sicherlich haben wir es in all 
diesen Fallen bei den Dschungelleuten mit den mehr mensclilich 
und duller sympathischer anmutenden Formen zu tun. Und selbst 
dann, wenn der Hitus ganz auf hinduistischem EinfluB zurtickgehen 
sollte, so wtirden doch die Umstellungen, die die Bhil daran voll- 
zogen, von grbBtem Interessc sein. Sie zeugen in alien Fallen wohl 
auch von dem „besscren Geschmack, der ihnen in diesen Bingen 
eigen ist. 

Holi-Fasttag und Festtag. 

Ain eigentlichen Holi-Tag fastet alles, was bei Gelegenheit der 
Amli-Baura-Verehrung nicht fastete, also alle Erwachsenen, ganz 
gleich, ob verheiratet oder nicht. Nach einer in Indien weit verbrei- 
teten Auffassung geniigt es aber, wenn aus jeder Familie der eine 
oder andere der Erwachsenen die3e9 strenge Fasten beobachtet. 

Wie es zu dieser Anschauung gekommen ist, kann mit Bestimrat- 
heit noch nicht gesagt werden. Mdglicherwcise steht oin Teil der 
Schuld auf Konto des im „offiziellen“ Indien so weit verbreitelen 
Pantheismus. Dieser wie auch die Seelenwnnderungslehrc (Wieder- 
geburt in anderen, eventuell tierischen Wesen, wo dann der Betref- 
fende von seinen frtiheren Daseinsformen nichts mehr weiB), haben 
sich jedenfalls in bezug auf das IndividualbewuBtsein und die per- 
sbnliche Verantwortlichkeit nachteilig ausgewirkt. Mit dieser Aus- 
wirkung hat dann auch noch der christliche Missionar zu kampfen. 
Auch sonst gutwillige Leute verstehen es vielfach lange nicht, dafl 
z. B. zur Anteilnahme am sonnt&glichen Gottesdienst jeder, der nicht 
rechtm&Big entschuldigt ist, persbnlich verpflichtet sein soil. Es 
ratisse doch geniigen, wenn der eine oder andere aus der Familie 
daran teilnehme. 

Als Zweck des Holi-Fastens wird angegeben: Die Holi-Mata 
(Mutter) mbge ein gltickliches, von Krankheit und Not frejes Leben 
gewahren. Trinken von Wasser bricht auch das Fasten der Er¬ 
wachsenen nicht. Das Fasten hbrt auf, wenn bereits das Holi-Feuer 
brennt und Kokosniisse hineingeworfen sind. 

Soweit wir feststellen konnten, wird dieses Fasten nur durch 
Zufall zu eincm Vigilfasten. An und fur sich trifft es mit dem 
eigentlichen Holi-Festtag zusammen. Nur dann, wenn die Verbren- 
nung des Holi-Baumes am Abende des Festtages nicht vorgenommen 
wird, sondern auf den folgenden Tag verschoben werden mull, wird 
das Fasten von selbst zu einem Vigilfasten. Und die Verbrennung 
des Holi-Baumes wird dann vertagt, wenn am Abende des Fast- 
und Festtages die am Holi-Baum befestigten zwei Tttcher (ein rotes 
und ein weiBes) nicht in Bewegung („Hitze") geraten wollen. 

10* 
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Bemerkt sei noch. dafi zur Zeit des Holi-Festes der Dorfvorsteher 
und seine Frau sich mit ihren Namen anreden durfen, was sonst in 
Indicn allgemein als unstatthaft gilt. 

Der Holi-Baum wird verbrannt 37 *). 

Als Holi-Baum dient ein Exemplar des Baumwollbaumes (Bom- 
bax malabaricum). Man laBt alle Aste daran, bis auf zwei oder drei, 
die zum Teil abgeschlagen werden. Auf diese zugeschnittenen Aste 
rciht man Ringe aus trockenem Kuhdung. Die Ringe symbolisiemi 
die Ruder des Wagens der Holi-Mutter. Auch ein Frauenhalsschmuck 
wird in Uhnlicher Weise angebracht, und dieser gilt natlirlich eben- 
falls der Holi-Mutter. Weiterhin h&ngen an den Asten zwei F&hn- 
chen, ein rotes und ein weiBes Tuch. Das rote Tuch stellt die Holi- 
Mutter (auch Holika genannt) dar, w&hrend das weiBe Tuch ihren 
Bruder Gar symbolisiert. Um den eingegrabenen Baum herum ist 
eino stattliche Menge Holz aufgeschichtet, darunter befindet sich 
trockenes Gras, so dafi das Ganze rasch und leicht entztindet wer¬ 
den kann. 

Im zentralen Indien macht sich am spateren Nachmittag fiir 
gewOhnlich eine Brise bemerkbar. Diese setzt dann auch die beiden 
Tticher in Bewegung, bringt sie in „Hitze“. Das ist der Moment, auf 
den man wartet. Der offenbare Inzest (Holi-Mutter und Gar sind 
ja Geschwister) fordert die Verbrennung des Holi-Baumes. Der 
Dorfvorsteher entztindet mit Hilfe von Stahl, Quarzstein und Wolle 
des Baumwollbaumes ein neues Feuer, womit dann der Holi-Baum 
in Brand gesteckt wird. Wahrcnd des Brennens tanzen und trorameln 
die Mtinner, die Frauen singen die zum grcSfleren Teil wenig sauberen 
Holi-Lieder 377 ). 

Ist alles vom Feuer erfafit und bis zu einem gewissen Grade 
verbrannt, dann f&llt der Baum urn. Manner springen herbei und 
fangen ihn im Falle auf, damit er die Erde nicht beriihre und rennen 
sogleich mit ihm fort zum nUchsten Flufi oder Teich, um die bren- 
nende „Mutter“ zweeks Abkiihlung hineinzuwerfen. Unterdessen 
loschen Mftdchen das Feuer am Standort des Baumes. Nur ein ein- 
ziges Stuck gliihenden Holzes wird unter Asche verwahrt. Damit 
wird am n&chstfolgenden Tage die Feuergrube entziindet. Die Leute 
merken sich gut die Himmelsrichtung, nach welcher der Baum fiel. 
Wie Ublich, sind der Osten und der Norden gute, der Westen und 
der Siiden aber schlechte Vorzeichen. Man denkt dabei vor allem 
an die Gesundheit der Menschen und an die zu erwartende Ernte. 


S7 *) Soli balwi, Verbrennen des Holi-Baumes. 

* TT ) Gan4o teuar, schlechte Lieder {bhSruj, git ) werden gesungen. 
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So erinnert die Verbrennung des IIoli-Baumes nach Aussage 
der Bhil an die Verbrenming der Holi-Mutter (wie viele sagen, 
durcli den Hochgott Bhagwan). Bhagwan bestrafte auf diese Weise 
das Vergehen des Inzestes. Darauf lief ihr Bruder Gar, das b6se 
Wort bhonsaro gcbrauchend, davon. Bhagwan fragend, was er nun 
tun solle, habe dieser ihm gesagt: „Nimm die Asche und bestreue 
dicli damit.“ Daher das Bewerfen und Einreiben mit Asche am Holi- 
Feste. 

Dio Holi-Mutter -„Gesell8chaft“ treibt ihr 
Un w es en. 

Alle Personen, die der Verbrennung des Holi-Baumes beiwohn- 
ten, betrachten sich als eine zusammengehOrige Gemeinschaft, sie 
sind Gesellschafter und Gesellscliafterinnen der Holi-Mutter. Diese 
„Gesellschaft u zieht nun sofort nach „Abktihlung“ der Holi-Mutter, 
im ntlchstgelegenen FluJl oder Teich. herum, geht von Haua zu Haus, 
singt und treibt, vom Dorfvorsteher begleitet und geftihrt, die ihr 
zustehenden Forderungen ein. Der Herr des Hauses, in dem im 
Verlauf des vorangegangenen Jahres eine Hochzeit etattfand, hat 
eine Rupie zu entrichten. Denselben Tribut hat ein Haus zu leisten, 
in dem in gleicher Frist ein Knabc geboren wurde; eine halbe Rupie 
gentigt, wenn es sich um cin M&dchen handelt. Die so eingesammel- 
ten Gelder werden in Darn umgcsetzt, der dann im Hause des 
Dorfvorstehers von alien geraeinsam genossen wird. 

In der herumziehenden „Gesellschaft“ der Holi-Mutter machen sich 
zwei verkleidete Mtinner besonders bemerkbar (Taf. X/5). Der eine 
tr&gt Frauenkleider, stellt also eine Frau dar. Der andere zeigt das Ge- 
sicht mit Rufi und den ganzen KOrper mit Asche bedeckt. Auf dem 
Kopf tr&gt er einen hohen, aus Bambusflechtwerk oder Papier ver- 
fertigten Hut, iiber Schultern und Brust h&ngt eine Decke herab, 
wahrend die Beine von einer Art Wickelgamaschen bekleidet sind. 
Um die Lenden, am Lendengurt, hat er eine Anzahl von Kalebassen 
h&ngen. Einzelne M&nner versuchen immer wieder, der „Frau“ nach- 
zustellen, die dann von dem „Aschenmann“ beschtitzt und verteidigt 
wird. Dafl zu diesem ganzen Treiben die vielfach wenig dezenten 
Holi-Lieder passen, leuchtet ohne weiteres ein. Die „Frau“ und dcr 
,.Aschenmann“ repr&sentieren offenkundig die Holi-Mutter und ihren 
Bruder Gar. Die eben geschilderte Szene wird nicht in jedem Bhil- 
Dorfe vorgenommen. Das „schmierige“ Fest, so bezeichneten es ver- 
schiedene unserer Interpretep wird keineswegs von alien Bhil gou- 
tiert. Ja, der Monat Phagan wird von ihnen h&ufig einfach als der 
„tolle Monat" charakterisiert * 78 ). 

*?0) Demnach bedeutet es eine Einseitigkeit und Ubertreibung, wenn 
T. H. Hendley (Anmerkung 84) S. 851 von den Bhil schlechthin sagt, dall 
sie zu Holi “more boasts than men*' seien. 
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t)ber den Ursprung des Holi-Festes ist schon viel geschrieben 
worden. Es konnten noch nicht alle Einzcllieiten befriedigend ge- 
klart werden 37 *). Aber hinrcichend sicher ist es, dafi dem Holi-Fcst 
ursprunghaft Beziehungcn zum Kult der Muttcrgdttin und zu Frucht- 
barkeits- und Friihlingsriten eigentiimlich sind. Die Bkil sind gewifi 
schon friili und intensiv von diesen Dingen bervihrt und beeinflufit 
worden. Ob aber der in Rede stehende Komplex von Haus aus zu 
ihnen gehorte, bleibt recht zweifelhaft. Dagegen spricht, dafi doch 
verh&ltnism&fiig viele Bhil den „tollen“ Veranstaltungen des Holi- 
Festes im Grunde ablchnend gegentiberstehen. Dagegen spricht 
weiter, dafi die Bhil am Ende aus vorackerbaulicher und vormutter- 
rechtlicher Zeit zu stammen scheinen. Der Kult der Holi-Muttcr 
setzt aber, die Dinge kulturgeschichtlich betrachtet, bercits beidcs 
voraus. 


Feuerschreiten 380 ). 

Dieser Ritus wird nicht in jedem Bhildorfe vorgenommen. Wo 
aber die Verbrennung des Holi-Baumes statt hat, folgt ftir gewohn- 
lich auch die Zercmonie des Feuerschreitens. Sie gilt der SuIrMata, 
der Mutter dcr Feuergrube, und sie wird vor allem dann gelobt, 
wenn jemand ernstlich oder dauernd erkrankt ist, wenn die Nacli- 
gcburt ausbleibt oder (weilerer) Kindersegen erstrebt wird. 

Der Dorfvoreteher selber bereitet die Feuergrube vor. Er legt 
sie in der N&he der Verbrennungsstelle des Holi-Baumes an. Sie ist 
einige Meter lang, etwa 50 cm breit und 30—40 cm tief. Man fUllto die 
Grube mit Holz, am liebsten mit Stticken dee harten Kherio-Baumes, 
der auch die besonders widerstandsf&higen Reisstampfer liefert. Vor 

37# ) Nach Duroa N. Bhaqwat (Anmerkung 351) S. 154 liegt bci den 
Hindu dem &oli -Fest folgende mythische Erz&hlung zu Grunde: ‘The Hindu 
take it to be symbolising the event when Mahadev with the death-rays of 
his third eye burnt to ashes Madana, the God of Love. Madana, however, 
was not annihilated. Mahadev took pity on him and said that he would como 
to life once again as the son of Krjno, but his real seat would be the hearts 
of men and women where he would manifest now and again. In order to 
appease Mahadev, and in order to bring Madana to life the Spring-festival 
is celebrated". Andere Varianten der Erkl&rung des tfolf-Festes bci den 
Hindu legt Monier-Williams vor (Brahmanism and Hinduism. S. 430, 
London 1891). Der Bhil-Version kommen jene etwas n&her, die W. Crooke 
(Anmerkung 322) II. Sp. 313 ff., vorzulegen vermag. Hier ist auch von der 
Schwester $oU or UoUka-Mdtd und ihrem Bruder die Rede. Und Mathura 
(Zentrurn des Arjno-Kultes) scheint gleicherzeit ein besondercs Zentrum 
fttr die #ofc-Veranstaltungen Nordindiens gewesen zu sein. Siehe oben 
(S. 144) , wie von Glaskkapp beim {Toft-Feat zwischen Slid- und Nordindien 
unterscheidet 

38 °) Sul salwi, durch die Feuergrube schreiten. 
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der so praparierten Grube traufelt der Dorfvorsteher in dor iiblichen 
Weise ein wenig Daru aui den Boden. Die Kokosntisse. welche die 
Leute widmcn, zerschlagt er und wirft von jeder ein Teilchen in 
die Grube. Einem Hahn reiBt er den Kopf ab und l&Bt das Blut in 
die Grube tropfen. 

Darauf bringt der Dorfvorsteher den Grubeninhalt zur Ent- 
zlindung, und zwar mit Hilfe des gltihenden Teiles des verbrannten 
Holi-Baumes, der ja schon tags zuvor fiir diesen Zweck reserviert 
worden war (S. 148). 

Als erster durchschreitet, nattirlich mit bloBen FtiBen, der Dorf¬ 
vorsteher die brennende Grube. 1st er ein „wahrer‘‘ Mann, so sagte 
einer unserer Interpreten, Zauberer Ohoniyo, dann wird ihm das 
Feuer nichts schaden. Nur bei dieser Gelegenheit verbrenne man sich 
nicht, er selber (Ohoniyo) habe das friiher mehrere Male so mit- 
gemacht. Wenn man sonst durch Feuer zu gehen vereuche, ver¬ 
brenne man sich nattirlich die FiiBe. Bei der gegebenen Lange kann 
die Grube mit drei Oder vier Schritten durchmessen werden. Nach 
dem Dorfvorsteher treten auch die tibrigen an, vor allem jene, die 
das Gellibde des Feuerschreitens machten. Sic schreiten so oft hin- 
durch, als sie das gelobten. Am Schlusse beteiligen auch die Tromm- 
ler (Dholi* 81 ) genannt) sich an der Zeremonie. 

Zum Ritus des Feuerschreitens gchbrt das Wasserspritzcn. Der 
Schreitlustige halt dafiir ein Mcssinggefafi bereit. Unmittelbnr vor 
dem Durchschreiten spritzt er also etwas Wasser in die Feuergrube. 
Es wurde in Abrede gestellt, dafi dieses Wasserspritzen Kraft und 
Glut des Feuers wesentlich mildere. 

Ebensowenig wie so vielen anderen gelang es uns, die Rfitsel 
und Gehoimnisse, welche das Feuerschreiten umhilllen, aufzuklarcn. 
Hier hat auch der unternehmungsfreudige Kapuzinerpater Yvon 
kapitulieren mtissen. Diesem war es vergbnnt, im Jahre 1938 im 
ndrdlichen Bhil-Gebiet (Stid-Rajputana) den Feuerritus unter be- 
sonders giinstigen Umst&nden tiberprtifen zu konnen, er durfte den 
ganzen Vorgang pliotographieren (Taf. XI/4) und filmen. Ja, um eine 
vollstandige Kontrolle zu gewinnen, war er entschlossen, selber auch 
mit bloBen Fiillen durch die Feuergrube zu wandern. Daran hinderte 
ihn aber mit aller Entschiedenhcit der anwesende und verantwort- 
liche Raja von Sailana: Er, der Europfcer — der nicht den Glauben 
der Hindu habe — werde sich schwer verbrennen! Yvon erkl&rt 
am Schlufi: Ich gestehe, daB mich keine naturliche Erkl&rung des 
Ph&nomens befriedigt. 

Die Kohlenglut hatte in diesem Falle eine Dicke von 15 cm, 
das Feuer, mittels Schmelzbutter noch besonders gen&hrt, schlug 


m ) Das N&here tlber Dholi siehe oben S. 138. 
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lodernd bis zu 40 bis 50 cm hoch empor. Aber nicht nur, dafl keine 
der 50—60 durchschreitenden Personen (ungefiihr je zur Hfilfte 
Manner und Frauen) irgendeine Verletzung erlitt, auch die teilweise 
weit herabhangenden und dtinnen Kleiderstoffe (zarte Fraticn- 
schleier!) blieben vCllig verschont. Und das wiederholt sich allein 
in jenera Teilgebiet der Bhil alljahrlich in 101 verscliiedenen Dor- 
fern 381 ). 

Der Hinweis auf 101 Bhil-Dttrfer erinnert daran, dafi die nord- 
lichen, in Rajputana wohnenden Bhil, woffir auch andere, ja noch 
schwerer wiegende Indizien sprechen, besonders stark hinduisiert 
sind. 101 ist (man denke an 1001 Nacht!) eine typisch indische Zahl, 
und es ist so gut wie sicher, dafi es sich in Wirklichkeit gar nicht um 
genau 101 das Feuerschreiten tibende Bhil-Ddrfer handelt, es kdnnen 
ihrer mehr, aber auch weniger sein. Auf jeden Fall gilt, dafi die 
vom Hinduismus mehr beeinflufiten Bhil allgemein dem Holi-Feste 
wie auch dem Feuerschreiten mit grdfierem Eifer ergeben sind als 
ihre primitiveren, weniger beeinflufiten Stammesbriider. Das spricht 
neuerdings dafUr, dafi der ganze Holi-Komplex nicht zum ursprling- 
lichen Kulturinventar des Bhil-Volkes gehort, sondern dafi er bei 
ihnen eine sekund&re, wenn gewifi auch schon recht alte Entlehnung 
darstellt. 


Holi-Lieder. 

Die Tatsache, dafi Holi im Grunde ftir die Bhil Fremdgut ist, 
entlastet sie hinsichtiich den Holi-Liedern, die n&mlich zum grSfieren 
Teil wenig „salonftLhig“ sind 383 ). Man ist geneigt, hier an die schon 
oft gemachte Beobachtung zu denken, dafi dort, wo die grofie Gdttin 
(und die Holi-Mutter ist ja nichts anderes als eine ihrer vielen Er- 
8cheinungsformen) herrscht, geme allzu Menschliches und Unter- 
weltliches sich breit macht und an die Oberfl&che driLngt. Wie zu 
erwarten, bieten die auf solchem Grund und Boden gewachsenen 
Holi-Lieder inhaltlich nichts Besonderes. Es wird so kein Schadcn 
angerichtet, wenn man fiber sie hinweggeht. Von den Holi-Liedern, 
die das Licht des Tages weniger zu scheuen brauchen, seien folgende 
wiedergegeben. 


*“) Yvon, capacin, A l’assaut de la jungle. Couvent de la Vicomte, 
Dinard (J. -et V.). 1940, S. S84—388. 

3S3 ) Die vom Hinduismus allgemein mehr beeinflufiten Sanger 
(Dholi) und Zeremonienmeiater (Rawal) der Bhil stehen wohl mit Recht im 
Verdacht, ffir einen grbfieren Teil der undezenten Bhil-Lieder verantwortlich 
zu sein. 
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Holi — ein grolles Fest. 

1. Just heute ist ja das Holi-Fest, 

Und schon morgen ist es (wieder) vorflber. (Bis). 

2. Das groBe Holi-Fest. 

Holi ist bereits morgen (wieder vortiber). (Bis). 

Holi-Lied. Von Frauen gesungen. 

1. Man fing ihn in dor Kette (im Kreis der Frauen), 

Newo, der Urazingelte. (Diescr Vers ist Refrain.) 

2. Er durchbrach die Kette und floh davon. 

3. Er brach (vcrdarb) das Spiel und floh davon. 

Gdttin Zahama Odhdni***) und der Konig. 

Aus Dhar der Stadt kam die Gottin Zahama Odhdni. 

Sie kam und lieB sich nieder unter dem wilden Feigenbaum. 

Ihr Reisstampfer war aus Gold, ihre Worfel s “) aus Silber. 
Erdklumpen zerstampft sie spielend. 

Schau, o Kbnig, o Konig, die Zahama ist eine Kbnigin. 

Der Konig sieht die Zahama und spricht in seinem Herzen: 
„Wenn ich tiberhaupt essen soil, dann esse ich nur siiBe Ballen; 
sonst faste ich. 

Wenn ich tiberhaupt heirate, dann nur Dich, o Odhdni. 

Wenn nicht, dann bleibe ich jungfr&ulich (ledig).“ 

(Zahama): „0 Kdnig, Du hast in Deinem Palaste ja 16 Kbni- 
ginnen.“ 

(Kbnig): ..Die Kbniginnen sind mir wert wie Nftgel an den 
Fingern. Aber Du bist mir teuer wie ein Turban-Ende, 
o Odhdni. Wenn die 16 Ktfniginnen wie das Ende meines 
Turbans sind. dann bist Du wie mein Herz’“ — 

Fest des Hakenschwingens *••). 

Bedeutend seltener als die Verbrennung des Holi-Baumes und 
das Feuerschreiten findet sich bei den Bhil der Ritus des Haken- 
schwingcn8. Einzelne der alien Interpreten sahen tiberhaupt darin 
eine erst in jungerer Zeit tibernommene Neuerung und waren daher 

>M) Wei teres liber Zahama Odhani bietet L. Jungblut (Anmer- 
kung 248) S. 76 f. 

***) Eine flache, aus Bambussplisson verfertigte Wanne odor Schwinge. 
Man bedient sich ihrcr beim Reinigen des Getreides, aber auch, um vor 
dem Mahlen den guten Mais (oder Reis) von dem schlecbten zu trennen. 
Uber ihren Gebrauch im Hochzeitsritual siehe (Anmcrkung 230) S. 31 f. 

*M) Q a i phancun. 
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nicht gut darauf zu sprechen. Anderscits aber wurde es durcliaus 
klar, daft dort, wo der Rilus heute im Bhil-Gebiet in Bltite steht, 
Bhil die Initiatoren der Veranstaltung sind, und viele Tausonde 
rait Bcgeisterung daran teilnehmen. Solches trat vor allcm deutlich 
zutage bei Gelegenheit des Schwingfestes, das am 6. Marz 1939, in 
dem groficren Dorfe Kairawad* 47 ) (in der N&he der Stadt Jhabua) 
in Szene gesetzt wurde, und woran teilzunehmen wir die gute Ge¬ 
legenheit batten. Die Gesamtzahl der Mitfeiernden betrug dort sicher 
an die 3 bis 4000 Personen, die zum Teil von weit hergekommen 
waren. Viele einzelne Tanz- und Singgruppen formierten sicli, wiih- 
rend im Zentrum des Ganzen die Hauptzeremonie des Haken- 
schwingens sich vollzog, die dann nattirlich auch die meiste Auf- 
merksamkeit auf sich konzentrierte. 

Das Fest gilt nach Auffasung der Bhil dem Gotte Gal, das ist 
der Haken-Angel-Gott oder Gal Bapsi (Angel-Gott = Herr Vater). 
Der Angelgott angelt nicht nach Fischen, sondern nach Mcnschcn. Man¬ 
ner vor allem, denen Kindersegen versagt blieb, oder die gerne noch 
woitere Kinder haben mOchten, machcn im Laufc des Jahres dem 
Angelgott das GelUbde, dall sie ihra zu Ehren am genannten Fcsttagc 
schwingen werden. Dieses Scliwingen ging, wie die tlberlieferung 
lehrt, und filtere Literatur aus verschiedenen Teilen Indiens eindcutig 
zeigt, in frliheren Zeiten so vor sich, dall die betreffenden M&nner 
an einem oder mehreren Eisenhaken hangend, die durch Haut und 
Muskeln des Rtickens gezogen waren, im Kreise durch die Luft ge- 
dreht wurden. Schon vor mehr als hundert Jahren hat die englische 
Regierung diese und fchnliche andere Torturen verboten. Aber das 
Schwingen geht weiter: Die Schwingenden werden jetzt festgebunden, 
und in Erinnerung an die „gute“ alte Zeit werden die Haken rvick- 
w&rts unter der Htlftschnur eingehakt. 

Ein verglelchender tlberblick legt nahe, dall der Angelgott bei 
den Bhil eine von ihnen oder bereits von anderen Primitivvdlkern 
Indiens geschaffene Konstruktion darstellt. Derartige Torturen, die 
im Bereiche des Hinduismus immer wieder mit dem Kult der groCen 
Gdttin Kali-Durga im Zusammenhang stehen, werden ja keineswegs 
nur mittels Haken oder Angeln verursacht. Ea sieht also ganz dar- 
nach aus, dall die Bhil dio Sache in bestimmter Form (eben in der 
Angel-Form) kennen lemten und deshalb auch einen Angelgott an 
ihre Spitze stellten. Bei den Hindu hat das Fest den Namen Carak 
Puja — Corok-Verehrung* 88 ). Nach allem kann das Fest des Haken- 
schwingena noch weniger als Holi den Bhil als urspriinglich zuge- 

m ) Als anderer Ort, wo das Schwingfest begangen wird, wiirde Anter- 
welia genannt. 

***) II. V. Glabbnapp (Anmerkung 367) S. 356. 
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h6rig erkannt werden. Von ihnen wird daher auch ein Zusamraen- 
hang dieser Veranstaltung mil Holi nicht empfunden, ja ein solcher 
wird direkt in Abrede gestellt. M. a. W., die Bhil miisscn beides, 
Holi und Hakenschwingen, die an nnd fiir sich aus gleicher Quelle 
stammen, zu verschiedencn Zeiten und wahrscheinlich auch auf ver- 
schiedenen Wegen erhalten haben. Es wird wohl auf auflere Griindc 
zuriickzuftlhren sein, dafl Kairawad die Veranstaltung des Haken- 
schwingens mit dem Holi-Fest zusammcnfallen lfillt. Vielleiclit des- 
halb, weil um diese Zeit ohnehin die Lcute sich frei halten und daher 
ein entsprechender Zuspruch beim Gal-Bapst-Fest von vorneherein 
gesichert ist. 

Dcr Apparat, den wir in Kairawad in T&tigkeit sehen (wie auch 
photographieren und filmen) konnten, zeigte im einzelnen folgende 
Form (Taf. X/4). In der Mitte stand der etwa 10—12 m holie Hauptpfahl. 
Oben darauf ruhte ein drehbares BUndel von Bambusstangen, eigent- 
lich don Querbalken darstellend. Dos Ganze zeigt somit T-Form. An 
den beidcn Enden des Querbalkens hingen Stricke und die schon er- 
w&hnten Angeln oder Hakcn. Mit den Stricken wurden die Geltibde- 
kandidaten festgebunden. Von dem anderen l&ngercn Ende des Quer¬ 
balkens aus hing ein langer Strick bis zur Erde herab. An diesem 
langen Strick wurde im gegebencn Augenblick der Querbalken ein- 
mal oder auch mehrere Male rund gezogen. Man spricht daher auch 
von „Runden“ machen. Die Anzahl der Runden, die einer gelobt hat 
und dann an sich vollfiihren l&llt, kann verschieden sein; nur ist 
nach bekanntcr Auffassung der Bhil (und des iibrigen Indien) auch 
in diesem Falle eine ungerade Zahl nbtig, also 3, 5 usw. 

Etwa 2 m unterhalb des Querbalkens ist eine Art Plattform an- 
gebracht. Diese wird von zwei Betten (Palang) (Taf. VIII/6) gebildet, 
welche von vier entsprechend hohen und im Boden befestigten Pfosten 
getragen werden. Auf die Plattform hinauf ftihrt eine weitsprossige 
Leiter. Das Anbinden der Schwinglustigen geschieht auf der Platt¬ 
form. Die Stricke werden um den Leib und unter den Armen und 
zwischen den Beinen durchgeftihrt, so dafl eine liinreichende 
Sicherung gew&hrleistet ist. Die Verantwortung fUr Ordnung und 
Sicherheit tragen die Errichter des Apparates, der amtierende Zau- 
berer, der Dorfvorsteher und der „Dorfdiener“ (Kotwal). Der 
Errichter des Apparates, also der eigentliche Veranstalter des 
Schwing-Festes in Kairawad, will selber die Frucht eines Geltibdes 
sein, das einst sein Vater dem Angel-Gott machte und dann auch 
treulich erftillte. Er (der Sohn) verpflanzte dann aus Dankbarkeit 
den Ritus von Malwa (Dhar) aus nach dem im Jhabua-Gebiet gele- 
genen Kairawad. 

Die Manner, welche dem Angelgott „Runden“ gelobten, unter- 
ziehen sich an den Tagen, welche dem Feste unmittelbar voraus- 
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gehen, einer besonderen Vorbereitung. Dieser Vorbereitung dicnen 
so vieie Tage als sie Runden versprochen haben. Im BuBeren erkennt 
man sie in dieser Zeit am Brautschmuck (Perlcnschnur, silberner 
Halsring), an der Gelbwurz-Farbe, mit der sie sich beschmieren, nnd 
vor allem an dem roten Frauenrock, den sie kreuzweise fiber Brust 
nnd Riicken gelegt tragen. Auch diese weiblichen Schmuck- und 
Kleidungsstiicke geben natiirlich eindeutig zu erkennen, dafl das 
Schwingfest von Haus aus niclit einem Angel-Gott, sondern nur der 
Muttergdttin gehoren kann. In gleicher weiblicher Ausstaffierung 
verbringt ilbrigens der Br&utigara die letzten Tage (die sogenannten 
Wane-Tage) vor der Hochzeit (Anmerkung 228). Da am Markttage, 
der dem Holi-Fest vorausgeht (Bhagor!), alles, was Beine hat, auf 
dem Markte zusammenkommt, so erkl&rt es sich, daB man bei dieser 
Gelegenheit im allgemeinen schon jenc Manner zu Gesicht bekommt, 
die „heuer“ schwingcn werden, ihre Tracht macht sie ja sofort als 
solche erkenntlich. Ein weiteres Erkennungszeichen bildet schlieBlich 
noch ein Messinggef&B mit einer Kokosnufl darauf, das diese Lcute 
in der Hand zu tragen pflegen. 

Am Veranstaltungstage selbst fasten die Schwing-Kandidaten 
den ganzen Tag, aber das Trinken ist ihnen gestattet. Gem und 
reichlich wird dabei dem Daru-GenuB gehuldigt. Als Opfer haben 
die Geliibdemacher eine Kokosnull, eine Ziege, einige Hiihnchen und 
eine Flasche Daru bereitzustellen. Von diesen guten Dingen profi- 
tieren, wio gewdhnlich, der Zauberer, der Dorfvorsteher, der Kotwul 
und der Veranstalter. Letzterer erhalt z. B. die kleine Halfte der in 
zwei Teile zerlegten Kokosnull. Die Ziege, welche der Kandidat 
opfert, wird nach seinem Heruntersteigen von der Leiter, also nach 
Vollzug der gelobten Runden geschlachtet. 

Vor dem Hinaufgehen auf die Leiter wird dem betreffenden 
Manne die eine H&lfte einer Kokosnull mit Hilfe von bunter Frauen- 
haarschnur an einer Hand festgebunden. Das bezweckt die Frei- 
haltung auch dieser Hand fUr das Hinaufklettem. Weiterhin soil er 
mit einem Spiegelchen ausgertlstet sein. Hinaufsteigend und in den 
Spiegel schauend wird ihm, so sagt man, der Angelgott sichtbar wer¬ 
den. Auf der Plattform angekommen, wiederholt er mehrmals den 
Ausruf „0 Angelgott, 0 Angelgott = Herr Vater.“ Dasselbe mull er 
zur Zeit des wirklichen Schwingens tun. Der amtierende Zauberer 
hat im Verein mit dem Dorfvorsteher wahrend der ganzen Prozedur 
noch darauf zu achten, dali nicht etwa ein fremder Zauberer durch 
Hinaufwerfen von Maiskornern die Handlung zu storen versucht. 
Das wtirde, wie man glaubt, die Schwingenden schwer gefahrden, sie 
mtiilten herunterfallen und schlimmen Schaden nehmen. 

Das BewuBtsein, daB die Haken eigentlich durch Haut und 
Muskeln der Geliibdemacher zu gehen h&tten, ist auch heute in der 
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einfachen Bhil-Bevolkerung lebendig. Es fehlt daher nicht an 
sirapleren Seelen, die in diesem Glauben weiterleben. Die Fort- 
gesclirilteneren und „Wissenden“ tun ihr Bestes, sie in diesem Glau¬ 
ben zu erhalten. Das wnhrt und mehrt den Nimbus der Veranstaltung. 
Diese Fernestehenden wollen manchmal das Blut flieBen gesehen 
haben, was dann den „Eingeweihten“ ein stilles Lacheln abnbtigt. 

Der araerikani8che Missionar und Arzt John Buchanon berich- 
tet, dail or noch selber Zeugc einer Schwingveranstaltung sein 
konnte, die von Bhil-Leuten an einem abgelegenen Orte nach alter 
strenger Observanz durchgefiihrt wurde. Der Bericht stammt aus 
dem Jahre 1938. Jenes Schwingfest fand also wohl vor nicht allzu 
langer Zeit statt *•). 

Wie E. J. Kitts ,b0 ) berichtet, nehmen im Gebiete des Staates 
Berar sogar Frauen aktiv an dem Schwingfest teil. Auch die Munda 
hatten begonnen, das Schwingen in alter Form zu tibernehmen. Sie 
gaben es aber wieder auf, wenn sie auch geme als interessierte Zu- 
schauer daran teilnehmen M1 ). Der Ritus war also auch ihnen von 
Haus aus offenbar nicht eigentiimlich. 

In Siidindien (jedenfalls dort vor allem) fand das Schwingen 
zu Ehren der blutfreudigcn Gftttin Mari-amma statt* 81 ) Die klaren 
Beziehungen zum Kult der Muttergbttin wird man beachten miissen, 
wenn man die urspriingliche Verwurzelung des Hakensch win gens 
aufzuhellen beabsichtigt. Zu dem Ergebnis, daB dieser Ritus irgend- 
wo in Stidasien entstanden sein mtisse, gelangte schon der nord- 
amerikanische Ethnologe W. C. Mac Leod. Mac Leod hat dem 
Ritus eine verglcichende, wenn auch noch keine erechOpfende, Unter- 
suchung gewidraet* 8 *). 

Gar bharii (Das Pfahlfest fiillt sich). 

Dem Gar als Bruder der Holi-Mutter sind wir bereits begegnet. 
Wfthrend aber die Holi-Mutter (der Holi-Baum) zur Strafe ftir den 
begangenen Inzest verbrannt wird, kann der Bruder Gar sich mit 
Asclie bedecken und wird damit anscheinend entsiihnt. Allerdings 
wird auch er, wie wir gleich sehen werden, in Form eines groden 
Pfahles am Ende der ihm zu Ehren veranstalteten Feier niedergelegt, 
aber doch nicht verbrannt. Gar bhardi heiflt „Das Pfahl-Fest fiillt 

**•) John Buchanan, Jungle Tales. Toronto 1938, S. 48. 

S9 °) Eustace J. Krrrs, Report on the Census of Berar. 1881. Bombay 
1882 S. 44. 

* 81 ) J. Hoffmann (Anmerkung 213) VI, S. 1564. 

***) J. Dubois (Anmerkung 206) II, 8. 579. 

w. C. Mac Leod, Hook-swinging in the Old World and in 
America: a problem in cultural integration and disintegration. Anthropos, • 
XXVI, 1931, 551—561. 
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sicli“. Man h8rt auch Oar pdrvo, d. h. „den Pfahl umwerfen 1 *. Das 
Fest ist den Bhil und Patlia 394 ) eigenttimlich. Gefeiert wird das 
Pfahl-Fest dort, wo auch der Holi-Baum aufgestellt und verbrannt 
wurde, und zwar am 13. Tag nach dem Holi-Feste, was gleichzeitig 
der 13. Tag des Bhil-Kalenders ist. Am 18. Mars 1939 konnten wir 
interessierte Zeugen der Gar-bhardi-Feier in Jliabua sein. 

Als Pfahi w&lilt man den Stamm eines Bera-Baumes. Der, 
welcher in Jhabua zur Verwendung kam, war etwa 10 m lang und 
h&tte einen Durchmesser von 30 cm (Taf. XI/1). Das Loch, in das der 
Pfahl sp&ter hineingepflanzt wurde, fanden wir in Jhabua bereits 
fertig vor. Wir hbrten, dafi fiir gewdhnlich der Dorfvorsteher fiir 
die Beschaffung des Baumes wie auch fiir die Herrichtung des 
Loches Sorge zu tragen hat. In das fertige Loch wird Daru gelr&u- 
felt und eine halbe Kokosnufi hineingetan. In Bezug auf den Pfahl, 
den Rambhapur aufzustellen pflegt, hat das zu Rambhapur gehorige 
Dorf Navagaon („Neudorf 4i ) fiir den Gar*Baum und seine Aufstcl- 
lung aufzukommen. 

Um das Hinaufklettern auf den Pfahl zu erschweren, wird er 
rait 01 und Seife eingerieben. In Jhabua hing aber vom oberen Ende 
des Pfahles ein bis zum Boden reichendes Seil hcrunter, welches von 
den kletternden M&nnern benutzt werden durfte. Es wire sonst wohl 
kaum einer bis oben hingekommen; denn der Sand, den sie in die 
H&nde nehmen, halt nicht lange genug an. Die obersten zwei Meter 
mUssen auf alle Falle erklettert werden; wo dieser Teil beginnt, ist 
der Strick befestigt. Ungef&hr ein Meter unterhalb der Spitze ist eine 
Querstange angebrachL Wer bis dorthin kletterte, kann sich darauf 
stellen und bequem das S&ckchen. das ihm von unten herauf zuge- 
worfen wurde, auf der Spitze des Pfahles befestigen. Siebenmal oder 
zwblfmal mull einer (jedesmal ein anderer) oben gewesen sein und 
das neu angebrachte S&ckchen heruntergeholt haben, dann wird der 
Pfahl umgeworfen. 

Dem ersten, der gliicklich oben angelangt war, wurde ein zuge- 
schntirtes Tuch, worin sich roher Zucker und ein Paisastiick 
(Kupfermunze) befanden, zugeworfen. Dieses in Form eines Sack- 
chens zusammengebundene Tuch heLQt nezo (Speer). Vielleicht wird 
es deshalb so genannt, weil es wie ein Speer hinaufgeworfen wird. 
Jener Mann fing es auf, befestigte es an der Spitze des Pfahles und 
glitt dann hinunter zur Erde bin. Weitere folgten und machten mit 
den weiteren S&ckchen dasselbe, bis dann, nachdem der siebente oben 
gewesen und sich das letzte S&ckchen angeeignet hatte, die feierliche 

S94 ) Die P&tlia stehen den Bhilala nicht feme. Wie diese, wollen auch 
sie ihr Dasein einer Mischung von Rajputen-M&nnern und Bhil-Frauen ver- 
danken. Die Patlia sind, wie die Bhilala, vielfach Xachbarn der Bhil. Beide, 
Patlia imd Bhilala stehen in der Kastenordnung etwas hfiher als die Bhil. 
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Niedcrlegung des Pfahles durch den Staatselefanten, der zu diesein 
Zweck eigens herangeftihrt wurde, erfolgte. Der Pfalil kam ord- 
nungsgem&G nach Osten hin zu liegen. Der Elefnnt zeigte sich dabci 
reclit bequem. Erst als er fand, daG das Erdreich um den Pfahl genii- 
gend gelockert war, um ihn zu Fall zu bringen, gab er ihm in 
feierlich-tr&ger Rube den GnadenstoG. An anderen Ortcn, wie z. B. 
in Rambhapur, besorgen die Leute selbst das Umlegen des Pfahles. 

In Jhabua wohnten tausende von Menschcn der Feier bei, selbst 
die Dacher der angrenzenden Hfiuser waren voll von Schaulustigen. 
Um den Pfahl herum tanzten verschiedene M&nnergruppen. Alle 
trugen Nimzweigc ira Turban. Neben diesen und den Kletterszenen 
erregte aber eine Gruppe von 20 bis 30 Frauen, von denen eine jede 
einen langen Bambusstock in der Hand hielt, die besondere Auf- 
morksamkeit. Diesen Frauen, drei Bhil-Dorfern angehdrig, fiel die 
Aufgabe zu, den kletterfrcudigen M&nner mit ihren langen Stdcken 
nachzuhelfen. Um ihren Mut zu dieser nicht gerade sehr gewdhn- 
lichen T&tigkeit einer Bhil-Frau zu heben, ftihrte man die „Ama- 
zonen“ erst beiseite, in den Vorhof des Koniglichen Palastes, wo 
sie reichlich mit Daru im Werte von 30 Rupien traktiert wurden. 

Darnach zogen sie geschlossen auf (Taf. XI/2) und marschierten, 
die Stocke drohend in der Hand haltend, um den Pfahl herum. wo die 
M&nner bereits ihre Kletterversuche anstellten. Die Frauen fanden aber 
augenscheinlich nicht recht den Mut, von ihren Stdckcn den sonst bei 
dieser Gelegenheit iiblichen Gebrauch zu machen. Man hatte den 
Eindruck, daG sie sich angesichts der ungewohnlich groGen Men- 
schenmenge doch etwas befangen fiihlten. So fand denn auch der 
Mann, der sich mit seinem T-f6rmigen Abwehrinstrument eigens 
vorgestellt hatte, wenig Gelegenheit, in T&tigkeit zu treten. Das 
Instrument erschien an sich nicht schlecht dazu geeignet, die Stock- 
schl&ge der Frauen aufzufangen und abzuhalten. Allerdings hatte 
sein Tr&ger selber offenkundig auch schon zu tief ins Daru-Glas 
hineingeschaut, um in dieser Verfassung noch ein wirksamer Gegner 
der „rasenden“ Frauen sein zu konnen*® 5 ). 

Sobald der Pfahl am Boden lag, sttirmten die Leute, welche ihm 
nahe genug waren, heran und bezeigten ihm ihre Verehrung (Puja). 
Das setzte sich l&ngere Zeit so fort, weil immer wieder neue Men- 
schengruppen heranrilckten. Den Stamm erh&lt am SchluG der Kot- 
wal (der Dorf-Balahi oder Dorf-Diener), er kann ihn nach Belieben 

*® 8 ) In der Gegend von Dohad beobachtete R. Heber wie zur Holi-Zeit 
Bhil-M&nner und Bhil-Frauen, in zwei Parteien einander gegenllberstehend, 
“a shamfight" ausftihrten. Die Frauen hielten lange (Barabus-)St5cke in den 
Il&nden, w&hrend die M&nner mit kurzen (Abwehr-?)Kntitteln ausgerUstet 
waren. Die von Heber beobachtete Szene gehbrt wohl in das Gar bharai 
Fest hinein. (R. Heber, Anmerkung 5) II, S. 396 f. 
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verwerten. Ebenso nehmen die Frauen ihre Bambusstocke mit nach 
Haus und kbnnen damit tun, was sie wollen. 

TJnter den Zuschauern befinden sich naturgem&fl auch viele, die 
nicht Bhil, sondern Hindu und Mohamraedaner sind. Hindu-Priester 
machten die Runde und tupften einem jeden, der es wiinschtc, ftir die 
Entrichtung eines Paisa mit roter Farbe einen Klecks oder Tilak **•). 
auf die Stirn. Mohammedanische Fakire wanderten mit einera glti- 
henden Kuhfladen heroin und boten Weilrauchst&bchen preis. Als 
Entgelt fiir ein solches Stabchen steckt man ein Paisastiick in den 
gliihendcn Kuhdunghaufen hinein. 

Mit dem Abschlufl des Gar bhardi-Festes beginnt eine festfreie 
Zeit, eine Zeit der Arbeit auf den Feldcm, der Vorbereitung auf die 
Regenzeit. Jedenfalls soil in der Zeit vom Gar ft/wrdt-Fest bis zum 
Diwaho-Fest die dicke Trommel schweigen. Als n&chstfolgendes 
Fest gilt n&mlich eigentlich Diwaho (im Monat Harawan, Juli- 
August). 

Insoferne bei der Abwicklung des Gar bhardi-Festes Lieder ge- 
sungen werden, sind cs Holi-Lieder. Die innere Zugehdrigkeit zum 
Holi-Komplex tut sich damit in neuer Weise kund. 

Das Gar bhardi-Fest zeigt, jedenfalls in der beschriebenen Form, 
keine besonders grofle Verbreitung. Die aus friiheren Zeiten stam- 
menden Berichte beziehen sich alle auf die Bhil oder ihre nfiheren 
Nachbarn 887 ). Es kbnnte fast darnach aussehen, als h&tten sich die 
Bhil darin eine harmloser anmutende Erg&nzung zu den vielfach 
wtisten Szenen des eigentlichen Holi-Festes geschaffen. 

Fest der Hamu-Mutter und Marktt&g in Kakrls. 

Dieses Fest wird am Vollmondtage im Monat Set (Mftrz-April) 
in Kakrfo, einem grbBeren Dorfe bei Thandla, gefeiert; Wallfalirt 
und Markttag verbinden sich hier. 1939 fielen die Veranstaltungen 
auf den 4. April, wir nahmen daran teil. 

Kakr6s verfligt iiber ein Heiligtum der MuttergOttin Hamu. 
Man sagt, Leute der hinduistischcn Ackerbau-Kaste Kalmi oder 
Kunbi h&tten diese MuttergOttin frUher einmal nach Kakr6s ge- 
bracht. In den Jahren der Hungerenot (um 1900) seien die Kunbi 


3»<) Tilak soil mit tila (SesamOl) im Zusammenhange stehen. 

WT ) Ein Fest, mit dem das Gar bhardi der Bhil in offenbarem Zusam- 
raonhang steht, erw&hnt Duroa N. Bhagwat (siehe unter Anmerkung 351, 
S. 155): “A big bamboo post or a plain structure of bamboo is erected; men 
try to climb it and women gather and sing songs and try to beat them. The 
structure is called Kanderd or Meghanath by the Gonds. This custom is 
observed in the Chindwara, Hoshangabad and Betul districts especially. The 
Meghanath is not worshipped in Holi in Chatlisgarh, Mandla and Balaghat” 
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weitergezogen, aber die Gottin sei dort geblieben. Die Hamu-Mutter 
sei die eine von vier Schwestern. Je eine davon befandc sich in 
Undwo (Ishgarh) und Ranapur. Wo die vierte sei, wufite man nicht. 
Nach Aussage der Bhil reprfisentiert die Hamu-Mata am frtihen 
Morgen eine voll erwachsene Frau, am Mitt&g ein heiratsfahiges 
Madchen und am Abend eine gebrechliche Alte. 

Haben die Bhil (oder Kunbi?) in diesem Falle aus einem 
mfinnlichen Hindu-Gott eine Muttergdttin werden lassen? Dali Hamu 
gleich Sambhu sei, wurde uns von kundigen Hindu mehrfach ver- 
sichert. Nun ist aber Sambhu keine GOttin, sondern ein m&nnlicher 
Gott, ein Deo, siehe Sanskrit Sambhu = Siva. Behalten wir im 
Auge, dafl, wie wir gleich sehen werden, der Hamu-Tag gleichzeitig 
auch ein Jagdtag ist, so kOnnte hinter Hamu-Sambhu vielleicht der 
Jftger Sambuka stecken. Von diesem Jfiger Sambuka sagt die tlber- 
lieferung der Hindu, dafi er einen auBergewShnlich heiligen Hund 
sein eigen nannte. Diesen warf Sambuka einmal in den heiligen 
Teich von Uradh, im Himalaya. Als der Hund herausstieg und sich 
schtittelte, fielen einige Tropfen Wassers auf seinen Herm. So grofl 
war die Wirkung, dall beide, Jtiger und Hund, nach ihrem Tode 
in Siva's Himmel aufgenommen wurden **). 

Die vorhin ausgesprochene Vermutung gewinnt an Wahr- 
scheinlichkeit angesichts dessen, was das Fest tatsftchlich in sich 
vereinigt. Auf den ersten Blick scheint das eine merkwiirdige Kom- 
bination zu sein. Einesteils die besonders von kinderlosen Miittern 
ausgetibte Verehrung der Hamu-Mutter. Andererseits aber ein die 
M&nner verpflichtendes Jagen und Fischen, welch beides heute auch 
durch den Besuch des Marktes in Kakres ersetzt werden kann. Auf 
jeden Fall in Bewcgung sein und nicht etwa bequem auf der Pritsche 
(auf dem Palang) sw ) liegen, das ist die Vorschrift. Gewifl haben 
wir in der Vorschrift des Jagens und Fischens die iiltere Ein- 
richtung zu sehen, der Markt-Besuch als mdglicher Ersatz daflir trat 
sicher erst spfiter, unter anderen Kulturbedingungen, dazu. 

Die Bhil-Mutter, der Kindersegen versagt blieb oder die noch 
weitere Kinder haben mfichte, macht gerne ein Geltibde zur Hamu- 
Mutter. Ein solches Geltibde hat im allgeraeincn folgcnden Wort- 
laut: „Wenn ich einen Sohn (bzw. eine Tochter) bekomme, meine 
Mutter, dann werde ich ein seidenes Brusttuch (einen silbernen 
Armring, einen silbernen Tilak, einen Teller mit stillen Broten, ein, 

8M ) W. Crooke, Folk-Lore of Northern India. Vol. II, S. 223. Lon¬ 
don 1896. 

>••) Die Herleitung des Wortes Palang (Bettstadt) ist urastritten. Wahr- 
scheinlich kommt C3 vom sanskrinachen paryanka oder palyanka. Andcre 
denken an palanquin (fiber das Portugiesische). Hobson-JOBSON, S. 659. 
Weiteres liber den Palang S. 73 ff. 
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zwei oder vier Flaschen guten Daru) bringen und vor Dir opfern. 
(Das und das) werde ich dann bringen, o meine Mutter, bleib 
gesund und munter.“ So ist Kakres mit seiner Hamu-Mutter fiir die 
kinderlosen Frauen im wcsentlichen das, was Kairawad mit seinem 
Gal-Bapsi ftlr die nach Kindern verlangcnden Manner bedeutet. 

Auch in Kakres beobachteten wir „Grofibetrieb“. Vier bis fiinf 
Tausend Menschen waren bestimmt anwesend. Das eigentliche 
Heiligtum der Hamu-Mutter liegt auf einer kleinen Anhdhe. Ein 
Bhil, namens Unkdr Hing&rio waltete dort als Opferpriester 
(Pan<Jo) seines Amtes. Der Andnang zum Heiligtum war fast lebens- 
gef&hrlich. Nur mit Muh und Not gelang es, einige Aufnahmen zu 
machen. Neben den vorhin genannten Dingen, sah man noch viele 
der Muttergottin geopferte Bluraen und Ziegen. Ziegenblut war in 
StrOmen geflossen, der Boden war iiber eine ziemliche Fl&che hin 
mit geronnenem Blut stark bedeckt und in den Zweigen der umste- 
henden Bfiume und Str&ucher hingen wohl an die 40—50 Ziegen- 
felle herum. 

Viele Mfinner gehen natiirlich als Wallfahrer und Markt- 
besucher mit nach Kakres. Aber andere gehen auf die Hasenjagd 
oder pflegen des Fischfanges. Im Flulle bei Thandla fanden wir 
sowohl einige hundert Manner und Kinder versammelt, die ein 
“Grand scale fishing” durchfiihrten. 

Die Bhil-Miinner sind sich also klar dartiber, daB sie an diesem 
Tage in Bewegung sein, entweder jagen oder fischen, oder den 
Markt in Kakres besuchen mlissen. Liegt der Vorschrift vielleicht 
eine einmalige, alle M&nner verpflichtende gemeinsame Frlihlings- 
jagd zugrunde? Es sieht darnach aus. Infolge der abgewandelten 
Lebensverhfiltnisse und Beeinflussungen durch den Hinduismus (die 
Hamu-Mutter ist nattirlich nur eine neue der vielen Formen, unter 
welchen die Muttergottin auftritt) haben sich die Dinge zum Teil 
geandert, aber vom Alten und Urspriinglichen blieb genug tibrig, 
um es in seiner Existenz und Eigenart noch zu erkennen. Aus dem 
J&ger Sambuka ware dann wohl, vielleicht schon unter den Hfin- 
den der Ackerbaukaste (!) der Kumbi, eine Hamu-Mutter geworden, 
oder besser, diese w&re, unter Beibehaltung des Namens, an seine 
Stelle getreten. 

Die Tatsache, dafi das M&nnervolk an diesem Tage in Bewe¬ 
gung sein mull, hat, unter der Voraussetzung, dafi unsere Erklftrung 
richtig ist, nach einer neuen Motivierung verlangt. Die Jagd ist 
im Leben der Bhil gegenliber dem Ackerbau doch seit langem sehr 
in den Hintergrund getreten. Die Vorschrift, diesen Tag nicht 
bequem auf dem Palang zuzubringen, hat somit eine Uradeutung 
erfahren: Von diesem Tag an soil der Bhil mit Rticksicht auf die 
heranriickende Regenzeit schon die vorbereitenden Arbeiten auf dem 
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Felde und daheim ins Auge fassen. Wtirde er diesen Tag auf dem 
Palang liegend oder auf Besuch verbringen. so l>edeutet das cin 
scklcchtes Omen: Er wiirde am Ruhebett festkleben bleiben oder doch 
wenigstcns aus dem Ausruhen und Besuchemachen nicht mehr 
herauskommen. Die unvermeidlichen Folgen w&ren natiirlich Mifl- 
ernte und damit Hunger und Not. 

In diesem Sinne ist auch die Redeweise Set setare (Set betrtigt) 
zu verstehen. Set betriigt und entt&uscht, wenn man den Beginn 
dieses Monats nicht vorschriftsm&fiig verbringt. Man siekt aller- 
dings nur schwcr ein, wie nun gerade das Jagen und Fischen am 
besten auf die kommenden Verrichtungen des Ackerbaues vorbereiten 
soli. Diese offenbaren Unstimmigkeiten beheben sich, wenn man 
die vorgeschlagene Erklarung gelten l&fit. DaB tlbrigens die Bhil 
frtlher einmal Starke Beziehungen zur Jagd gehabt haben miissen, 
gcht auch nock aus allerlei anderen Indizien hervor. Hier sei nur 
an die besondere Beziehung der Bhil zu Pfeil und Bogen erinnert. 
Im Worte Bhil eelbst steckt mfiglicherweise das dravidische Wort 
bhilla (Bogen) (S. 82 ff.). 

Geltibde- und Wallfahrtslieder. 

Auf dem Wege nach Kakres und dort selbst, wie natiirlich auch 
bei anderen ahnlichen Gelegenheiten, singt man gerne die Gellibde- 
und Wallfahrtslieder. Zwei Proben folgen. 

Erstes Lied. 

In schworer Not machte ich ein Geliibde. 

Ein Geliibde, ein Geliibde (Refrain). 

Ich machte das Geliibde, ein Paar Wasserbiiffel zu schenken. 

In groBer Not und Drangsal habe ich ein Geliibde gemacht. 
Freudig bringe ich ein Schlachtopfer dar. 

Ein Paar Ziegenbbcke brachte ich als Opfer dar. 

Ein Paar Kokosniisse brachte ich als Opfer dar. 

Ein und ein Viertel Mani (indisches Mall) Mehl brachte ich dar 

(fiir ein Mahl). 

Zweites Lied. 

Hoch oben, hoch oben, o Dawozi 400 ) schweben weiBe Sumpfvbgel 

(Bis). 

Unten, ganz unten, o Dawozi, flattert Deine Fahne. 

Es bildet sich, o Dawozi, eine Koppel (grofie Menge) von Opfer- 

tieren. 

Es sammelt sich an, o Dawozi. ein „Misthaufen“ <01 ) von Kokos- 

niissen. 

4oo) Dawozi = arbitr&rer Eigenname. 

4#l ) GroB wie ein Misthaxifen. Der Vergleich mit einem Miathaufen hat 
bei den Bhil, wie auch sonst in Indien, nichts AnstOssiges an sich. Das 

11 * 
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Es steigt hinauf, o Dawozi, ein Weihrauch-Opfer. 

Es sind bereit, o Dawozi (als) Schlachtopfer 
Herden von WasserbUffelstieren und Ziegenbdcken. 

Es brennen, o Dawozi. die Schmelzbutter-Lichter. 

Es donnert der Donner von Gewehren (Vorderladern), o Dawozi. 
Es fliellen, o Dawozi, Grfiben (Strbme) von Blut. 

Es entstehen, o Dawozi „Misthaufen“ von sullen Brotchen. 

Es ftillt Bich an, o Dawozi, ein Markt (voll von) WasserbUffeln 

und Ziegenbdcken. 

Es entstehen, o Dawozi, Eselslasten von Lichttellerchen 4M ). 

Die Akhatfs-Feierlichkeitcn. 

Akhatis, wortlich „der unverg&ngliche Dritte“, d. h. der dritte 
Tag nach dem Neumond im Monat Waisak (April-Mai), fiel 1939 
auf den 24. April. Die Bhil betrachten diesen Tag eigentlich als den 
ersten ihres neuen Jahres, und, im Monat Waisak, so sagen sie, 
tiberlegt und plant man (mit RUcksicht auf die nicht mehr allzu- 
ferne Monsun- und Arbeitszcit 403 ). So zeichnen sie diesen Tag, 
bzw. diese Zeitperiode durch verschiedene Mafinahmen und Veran- 
staltungen aus. 

Die Gdtterhochzeit oder die Hochzeit der 
Blfitter-Brautleute. 

Die Gotterhochzeit findet am Akhatis-Tage selber statt. Zwei 
DOrfer tun sich zusammen. Das eine stellt den Br&utigara, das andere 
die Braut. Das Ehepaar wird durch roh geschnitzte, etwa 35—50 cm 
hohe Holzfiguren reprfisentiert (Taf. XII/2). Beide erhalten die ihrem 
Geschlecht entsprechende Bekleidung. Sie werden auch mit Pfauen 
verglichen und als Pfauenmann und Pfauenfrau bezeichnet. Der Pfau 
gilt in den Augen der Bhil als besonders fruchtbar. Er brtlte mitunter 
30—35 Eier auf einmal aus. So wenigstens behaupteten es unsere 
Interpreten. Wie die wirkliche, so gipfelt auch die GStterhochzeit in 
den sieben Rundghngen (phera). Mit RUcksicht auf den Pfauen- 
charakter des Paares spricht man daher von den ..Rundgfingen des 
mannlichen und des weiblichen Pfauen." 


steht im Zusammenhang mit der Heiligkeit der Kuh und mil der Bedeutung 
des Kuhdungs im Kampfe gegen die weiilen Ameisen. Wo frischer Kuh- 
dung, da bleiben jene ferne. 

4<u ) Irdene Lichttellerchen sind eine Art der Opfergaben. 

40S ) "The agricultural year in Northern India begins with the ceremony 
of the Akhatiz, ‘the undecaying third’ which is celebrated on the third day 
of the light fortnight in the month of Baisakh, or May”. (W. Crooke, An- 
merkung 322, S. 287.) 
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Soweit mCglich und angangig, ahmt man auch sonst die Rilen 
einer wirklichen Hochzeit nach. So wird der „Brautigam" im feier- 
lichen Zuge in das Dorf der „Braut“ geleitet, wo dann die ,Jleirat" 
siattfindet. Der Brautpreis wird nicht in Rupien, sondern in Mais 
erslattet. Man redet dabei wohl von Rupien, meint aber Mais. So 
kann die Rede sein von 50 Rupien, was aber so viel wie fUnf 
Pfund Mais bedeutet. Auch der Zeichnungen an den Schlafstatten der 
beiden in Betracht kommenden Hauser wird gedacht 408 *). Diese Zeich¬ 
nungen spielen im Hochzeitsritual der Bhil eine Rolle. Wir gewan- 
nen den Eindruck, dafi meistens ein GelUbde im Hintergrunde der 
Veranstaltung steht. Der oder die, welche das Geltibde machten, 
erscheinen dann naturgemftB als die treibenden und verantwortlichen 
Krftfte. 

Nach der Feier hebt man (flir gewohnlich ist das der Ver- 
anstalter) die Figurcn in einem geschlossenen Kdrbchen in der 
Wachhiitte auf. Kommt im Juni-Juli der Monsun, wo dieFltisse zum 
ersten Male schwellen und zu steigen beginnen, so erinnert man sich 
der Figuren und bringt sie zum Flufi. Hier wird der bei solchen tie- 
legenheiten tibliche zeremonielle „Schwung“ mit ihnen vollzogen, 
worauf sie in den Flufi hineingeworfen und von den Wellen fort- 
getragen werden. Dabei erhalten sie den Namen: Zal Deheran 
= Wassergbtter. Und weiterhin spricht man von einer „Sendung“ 
der Blatterbrautleute (Panladian ol&wan). 

Mehr spielerisch verfertigen Knaben und Madchen Biatterbraut- 
leute im eigentlichen Sinne des Wortes (Taf. XII/3). Wie manche 
andereB&ume, so treibt auch der A'hfinkro-Baum 4#4 ) in dieser Jahres- 
zeit neue Blatter. Namentlich die im Dschungel das Vieh hiitenden 
Kinder formen dann diese Blatter zu mannlichen und weiblichen 
Figuren, wobei die ersteren am Turban, die letzteren am vorgezogencn 
GesichtsBchleier sofort als solche erkennbar sind. Ob der Ursprung 
fiir den Namen Blatterbrautleute hier zu suchen ist? Das ist wohl 
moglich. Aber anderseits kbnnte vielleicht auch allgemein die Zeit 
der neuen Blatter, die Zeit des erwachenden Frtlhlings, soweit davon 
im tropischen Indien die Rede sein kann, daftir verantwortlich zu 
machen sein. 

Mit dem Akhatfs-Tage beginnt fiir die Bhil eine Art „geschlos- 
sene Zeit". Im allgemeinen werden von da ab bis gegen Ende der 
Regenzeit keine Hochzeiten gemacht. Man steht davon ab, wie man 
sagt mit Rticksicht auf die in dieser Zeit zu tatigcndc ..Gtftter- 
hochzeit". 


4«a) (Anmerkung 230, S. 29.) 

404 ) Khankfa = Palas-Baum (Butea frondosa). 
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Singen und Betteln der Frauen. 

Vom ersten Tage des Monatcs Waisak (also drei Tagc vor 
Akhatls) an beginnen Gruppen von 8—10 Bhilfrauen singend herum- 
zuziehen und betteln dabei urn Mais. Dieser Mais ist ftlr das „Hoch- 
zeitsessen" am Akhatis-Tage bcstimmt; denn man schaut darauf, 
dad an diesem Tage ein gutes Essen und ein guter Trunk nicht 
fchlen. Bevor man den S&ngerinnen den Mais aushiindigt, mussen 
sie sich eine Bespritzung mit Wasser gefalien lassen. 


Frauenlied. 

Gesungen in den Tagen der Vorbereitung auf die Hochzeit der 
„Bl&tterbrautleute“. 

Im Gesang bckennen die Frauen, dad sie fur sich selbst nichts 
bendtigen, sie haben daheim alles, was sie brauchen, an Personen 
und Sachen. Der Bettelgang wird also nur im Interesse der Heirat 
der „Blhtterbrautleute“ in Szene gesetzt. Hinter dem Ausruf „mein 
Kdnig“ verbirgt sich der Eheinann, der Hausherr. Bei st&rker 
hinduisierten Bhil wird der Mann auch Ram genannt (Rama, der 
Held des Ramayana, spfiter vielfach auch einer der Namen ftir Gott). 
Man sagt dann aber gerne Ram Ra, weil so, nach dem Sprachgefilhl 
der Bhil, das Wort besser „schmeckt“. Das Lied lautet: 

In meinera Hause sind erhtjhte Stellen (Zeichen de3 Wohlstandes) 

eine grode, eine kleine. 
Weshalb soli ich in ein fremdes Haus gehen, mein Kdnig? (Refrain). 
In meinem Hause herrscht v&terliche Liebe. 

In meinem Hause herrscht miitterliche Liebe. 

In meinem Hause sind wir beide ein Paar, mein Bruder und ich. 

In meinem Hause sind wir beide ein Paar, meine Schw&gerin und ich. 

Zeremonielles Pfltigen. 

Um dieselbe Zeit beginnen Knaben, meist im Alter von zehn bis 
zw81f Jahren, mit einem Zcremonialpflug herumzuziehen. Der Pflug 
ist dem gewdhnlichen Pflug nachgebildet, aber bedeutend kleiner, so 
dad er von zwei Knaben (den „Zugochsen“) leicht gezogen werden 
kann (Taf. XII/5). Ein dritter Knabe hfilt riickw&rts Ztigel und Pflug- 
sterze in den H&nden, er spielt somit den pflligenden Ackersmann. 
Eine Schelle am Pflugbaum ktindet schon von weitem das Kommen 
des ansprechenden Gespannes an. Pro forma werden auf einzelnen 
Ackern etliche „Furchen“ gepflugt. Daftir erhalten die Buben ihre 
Geschenke. Der Mais, den man ihnen gibt, kommt ebenfalls dem 
Hochzeitsessen am Akhatis-Tage zugute. 


Die Bhil iu Zentralindien. 


167 


Bitten wie ein Frosch. 

Andere Buben begeben sich in Gruppen zu den einzelnen 
Hfiusern hin, wo sie sich, Zweige des KhdUkfo-Baumes in den 
H&nden haltend, fiach (froschartig) mit dem Bauche auf den Boden 
legen und sagen: ,.Frosch-Mutter, schenke Regen, lasse Reis und 
(eCbaren) Grassamen wachsen und reifen!“ Auch diese Buben be- 
spritzt man mit Wasser und gibt ihnen Mais, der dann ebenfalls am 
Akhatis-Tage zur Verwendung kommt. 

Trotzdem im Vorigen von einer Frosch-Mutter die Rede ist, tra- 
gen die Bhil doch im allgeraeinen kein Bedenken, einen Frosch zu 
tflten. Eine ziemliche Ausnahmo bildet aber der kleine Frosch (Art 
Laubfrosch? defki = Frbschlein), der in der Regenzeit zum Vor- 
schein kommt. Er steckt voll Wasser und man hat den Eindruck, 
dafl ihm die Knochen fehlen. Je rnehr es regnet, desto mehr lftfit 
dieses Frbschlein seine rattelnde Stimme ertonen. Das ist nicht nur 
bei Gewittem, sondern meist auch zur Zeit des Neu- und Vollmondes 
der Fall. Es hat wohl den Anschein, daB speziell in diesem Frosch- 
lein die Frosch-Mutter gesehen wcrden mull. 

Die Gbtterhochzeit der Bhil steht zweifellos im Zusammenhang 
mit der Gepflogenlieit mancher Hindu, die Heirat Siva’s mit seiner 
Partnerin in hhnlich feierlicher Weise zu bcgchen 408 ). Das Zere- 
moniell scheint aber bei den Bhil ein bedeutend reicheres zu sein, 
so daB ein Hinweis auf die Beziehungcn zum Hindutum keincswegs 
die voile Kl&rung bringt. Hier hat also die weitere Forschung noch 
eine besondero Aufgabe zu crfiillen. Beachtenswert ist es, dad die 
Bhil eigentlich nicht wissen, urn welche Gottheiten es sich bei den 
Blfttterbrautleuten handelt. Umso eindeutiger aber tritt in alien ihren 
Akhatis-Riten das Moment der Fruchtbarkeit (Hochzeit, Wasser. 
Frosch, Pfliigen) an den Tag. 

Dlwaho-Fest. 

Dtwaho (Hindi: Diwasa) wird am ersten Tage nach dem Ncu- 
mond im Monat Harawan (Juli-August) gefeiert. Dlwaho leitet die 
Reihe der Feste ein. Von heute ab ist auch die grolle Trommel wieder 
zu hbren. Der Monsun hat schon ftinf bis sechs Wochen hindurch 
seinen erquickenden und belebenden Regen geschenkt. Die wichtigsten 
Landarbeiten konnten bereits erledigt werden. Allliberall grlint und 
w&chst es, daB es eine Freude ist. 

Der Diwaho-Tag gilt namentlich als Rulietag der Arbeitsoclisen. 
Seit unvordenklichen Zeiten, so sagen die Bhil, habe Bhagwan den 

<w) H. Goetz schildert die in einer kleinen Reaidenzstadt Rajputanae 
boobachtete Gfitterhochzeit (Mahadeo und Gauri ), mit der jene der Bhil 
gewifi in irgendeinem Zusammenhange steht. (H. Goetz, Gfitterliochzeit in 
Rajputana. Basler Nachrichten. 12. 2. 1940.) 
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Ochsen diesen Tag als Ruhetag geschenkt. Der Ochse habe damals 
Bhagwan um diese Gunst ersucht, und Bhagwan habe sie ihm ge- 
whhrt. Und so wird nach dem Tode eines Bhil u. a. auch sein Ochse 
gefragt: „Hnst Du Deine Ruhe am Diwaho-Tag gehabt?“ Wcr es 
tibrigens wagte am Diwaho-Tage zu pfliigen, dem wtlrde gewiB das 
Haus abbrennen, cbenso wie die Entheiligung dieses Tages durch 
Jaten auf dem Felde eine Rattenplage im Gefolge haben wiirdc. Wie 
der Diwaho-Tag in erster Linie den Arbeitsochsen gilt, so ehrt das 
Divali-Fest mehr dieKiihe (S. 191 ff.). Diwaho wird auch von anderen 
Ackerbau treibenden Kasten begangen, e3 ist aber nicht einfach ein 
B[indu-Fest; denn der Hindu-Kaufmann kiimmert sich nicht darum, 
sondern halt auch am Diwaho-Tag seinen Laden offen. Diwaho, so 
betonon unsero Interpreten etwas grobkdrnig, sei weder ein Rajputen-, 
noch ein Hindu-Fest, sondern ein Vieh-(Ochsen-)Fest. 

Am Abende des Diwaho-Tages l&fit man vor der StalltUre 01- 
liimpchen brenn:n. Sonst erfahrt der Tag, abgesehen von der 
Arbeitsruhe, keine besonderen Auszeichnungen oder Veranstaltun- 
gen. 

Rakhi-Fest. 

Rakhi ist das Rakshabandhan (Armband-Fest) der Hindu. Es 
ist das Fest “when women tie these amulets round the wrist of their 
friends” 40 •). In Stldindien scheint dasselbe Fest unter dem Namen 
Pongul bekannt zu sein 4 * 7 ). 

Das Fest f&llt auf den Vollmond-Tag (auf den letzten Tag) des 
Monats Kara wan (Juli-August), also gegen Mitte August. Ftir die 
Bhil bedeutet RSkhi eine Festzeit. Sie dauert einen vollen Monat. 
Man geht in dieser Zeit Besuche machen. Rakhi ist gleichzeitig das 
Fest der Geschenke, die besonders die Geschwister einander widmen. 
Den Kernpunkt bildet das verzierte Armband, das die Schwester dem 
Bruder um das Handgelenk windet. Aber nicht nur, doB der Bruder 
das Geschenk der Schwester erwidert, sondern das Beschenken zieht 
weitere Kreise, erstreckt sich schlieBlich nicht nur auf Verwandte, 
sondern auch auf gute Bekannte und Freunde. Ja, selbst die Haus- 
tiere oder gar auch die groBen MaiskOrbe usw. werden gelegentlich 
miteinbezogen; man legt ihnen im tlberschwang der Freundschafts- 
und Glticksgefiihle Silberpapierstreifen oder Shnliche Schmuck- 
gegenBt&nde um. Aber die Geschwister vor allem lassen es bei dem 

40 «) ‘’On the full moon of Sawan is held the Salono or Rakshabandha 
festival, when women tie these amulets round the wrists of their friends". 
(W. Crooke, Anmcrkung 322, S. 293.) Rak$ heiflt im Sanskrit u. a. 
bracelet, amulet. “Hereby is especially meant the amulet, which brothers and 
sisters present to each other. This is supposed to protect evil during the 
ensuing year". (Jungblut.) 

407 ) Dubois, Anmerkung 206, I, 334. 
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Austausch von Schmnckstttcken nicht bewendet sein, sie denken auch 
an die praktischen Dinge des Lebens. So erhd.lt der Bruder von der 
Schwester einen neuen Lendenglirtel, w&hrend jener seiner Schwc- 
ster ein Tuch oder einen Schleier widmct. Daneben wird weiterhin 
auf die Darbietung von eBbaren Dingen (Zuckerwaren, Kokosntissen 
usw.) nicht vergessen. Ja, wcr es leisten kann, wird auch ein wenig 
Geld (1 Anna oder mehr) dazu geben. 

So ist Rakhi das Fest der Geschenke im Kreise der Verwandten 
und Bekannten. Kein Wunder, dafl es sich infolgedessen allgemeiner 
Beliebtheit erfreut und auch bei veret&ndigen Europfiern viel Sym- 
pathie findet. 

Neben dem Austeilen von Geschenkcn kann in der Rdkhizeit bei 
den Bhil auch ein ZufUBenfallen als Zeichen der Verehrung beob- 
achtet werden. Vor allem Schwiegersohn und Schwiegermutter pfle- 
gen sich wechselseitig so zu ehren. Der schon wirkliche (oder erst 
angehende) Schwiegersohn f&llt der Schwiegermutter zu FliBen, wo- 
bei die letztere sagt: „Lebe immerdar, mein Sohn!“ Oder auch: „Blei- 
ben Sio ewig leben!“ Nachdem beide die Rollen gewechselt haben, 
also die Schwiegermutter dem Schwiegersohn zu Fiillen liegt, sagt 
der erstere: „Jungfrau!** oder: „Ewiges Leben!“ 

In der „Zauberei“ erscheint unter den zehn Kindern (sieben 
Gottern und drei Gdttinnen) der Konigstochter Kanwen als cine der 
drei Gdttinnen auch Rakhi. Die zehn Kinder haben keinen Vater. 
Sie sind, wie die Bhil sagen, von Bhagwan gemacht. Die zwei an- 
deren der drei Gottinnen Bind Nortan und Diwali. Ob irgendcinc Be- 
ziehung jener Gdttin namens Rakhi zum Rakhi-Fest besteht, ist nock 
nicht klar. 

Um so bestimmter aber tritt in Bezug auf die /tafcJti-Gepflogen- 
heiten ein Zusammenhang zwischen Rajputen und Bhil hervor 4 * 8 ). 
Aber dabei fehlt es auch an charakteristischen Differenzcn nicht. So 
offenbart das von der Schwester dem Bruder gewidmete Armband bei 
den Bhil keinen Amulettcharakter, was bei den Rajputen, gemkJl der 
Mythe, die im Hintergrunde steht, wohl der Fall ist. Auch hat der 
„Pricster“ (oder Zauberer) als solcher bei den Bhil, im Gegensatz 
zu den Rajputen, nichts mit der Rakhi -Angelegenheit zu tun. Eben- 
sowenig kommen Bhil-Damen durch Rakht-Verleihung zu Adoptiv- 
Brtidern. Dergleichen liegt nattirlich auf der Ebene hbherer Kultur. 
Trotzdem bleiben grundlegende Gemeinsamkeiten zwischen dem 
Rakhi der Bhil und dem der Rajputen. Entweder haben die Bhil eine 
altere einfachere Form bewahrt, oder sie ubernahmen die Sache von 
den Rajputen, dabei den Amulettcharakter vemachlfissigend und die 
praktische Seite des Geachenkgebens mehr in den Vordergrund stel- 


4<>8 ) J. Tod (Anmerkung 3) I, S. 326, 604 f. 
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lend. Also auch in diesem Falls wieder ein beach tens wertes Ab- 
weichen in Bezug aul Einzelheiten bei einem Gebrauch, der an und 
ftlr sich den Bhil und den Hindu gemeinsam ist. 

Am Schlusse sei die Frage erhoben, ob ROkhi nicht mit der 
Tomo-Yami-Sage im Zusamraenhang stehen kdnnte. Bekannt ist, wie 
nach dem Rigveda Ynma dem Verlangen seiner Schwester Yami nicht 
cntspricht, es komint also tatsfichlich nicht zum Inzest. ..Brahma- 
nische Wohnanst&ndigkeit mildert dies Motiv noch wesentlich: es 
bleibt nur eine wiederholte Einladung der Schwester, dafi der filtere 
Bruder einmal bei ihr essen m<5ge. Dies wurde erz&hlt als Stiologi- 
scher Mythus am Fest am zweiten Tag der lichten Httlfte des Ernte- 
monates Kartik (YamadvitiyS): Yama gab schliefilich nach und 
wurde herrlich bewirtet. So soli jeder Mann an diesem Tage sich 
von seiner Schwester ehren lassen. Wcr es vers&umt, den holen die 
Totengeister, denn dies ist der Tag, an dem Tt ama (der Totengott) 
seine Untertanen freil&fit und sie hungrig in die alte Heimai eilen 
und den fressen, der nicht bei seiner Schwester sicher ist“ M *). 

Das Fest des neuen Griins. 

Im Normalfalle beginnt im Bhilgebiet um den 15.—20. Juni herum 
die eigentliche Regenzeit. Etwa drei Wochen spater (gegen Mitte 
Juli) sind das Gras und das neue GrUn so weit, dafi das Rindvieh 
schon davon profitiert und infolgedessen auch die neue Milch zu 
fliefien beginnt. Diese Zeit und Gelegenheit wird von den Bhil dazu 
benutzt, das Fest des neuen Griins zu begehen. Das Fest f&llt also 
in den Monat Harawan hinein (Juli-August). Es hat verscliiedene 
Namen. Am gebrfiuchlichsten ist der Ausdruck: Nandru ni befhak- 
Sitzung des neuen Griins. Hierbei wird angespielt auf das im Kreise 
Sitzen der M&nner, wenn sie mit dem Zauberer die zum Feste gehd- 
rigen Zauberges&nge 410 ) singen. Andere Bezeichnungen sind: 
Nandru ni zatar -Fest des neuen Griins oder auch Nawai ni zatar- 
Fest der Neuheit. 

Die Bhil feiern dieses gleiche Fest im Verlaufe derselben Regen¬ 
zeit noch ein zweites Mai, und zwar etwa 6—7 y 2 Wochen sp&ter, 
dann n&mlich, wenn gegen Ende August oder Anfang September die 
ersten Maiskolben so weit sind, dafi sie gegessen werden konnen. Die 
beiden Veranstaltungen unterscheiden sich nur durch die Yerschie- 
denheit der Friichte, sonst sind sie einander vdllig gleich. Das erste 
Mai also liegt der Hauptakzent auf dem neuen Gras und GrUn, bzw. 
auf der Milch, als dem geschfitzten Produkt jener Dinge, das andere 


W. Ruben, Kj-^nc. Konkordanz und Kommentar der Motive seines 
Heldenlebens. Wien-Ankara 1941, S. 85. 

<>«) tlber die Zaubergesfinge siehe weiter unten (S. 238 f). 


Die Bhil in Zentralindien. 


171 


Mai stehen Maiskolben und Gurken (die Bhil siien gerne beides zu- 
snmmen auf einem Acker) im Mittelpunkt Auch die hinduistischen 
Banjara, mancherorts Nachbarn der Bhil, kennen dieses Fest. Sie 
machen sicli die Sache aber einfacher als die Bhil. Sie streichen dem 
Gotte ein Kornchen der neuen Ernte um den Mund, und dainit lassen 
sic es gut sein. Demgegentiber kennt das Fest des neuen Griins, 
wie die Bhil es zu begehen pflegen, ein ziemlich umfangreiches 
Zeremoniell. 

Nicht jeder Haushalt kann sich die Durchflihrung der Veran- 
staltung leisten, das geht schon deshalb nicht, weil dabei der Zau- 
berer ( Barwo ) eine grofie Rolle zu spielen hat. Dieser aber kann, 
trotz all seinen Zauberktinsten, doch nur an einer Stelle weilen und 
tfttig sein. Fiir gewBhnlich ist es das Haus des Dorfvorstehers, wo 
die Zeremonien vorgenommen werden. Wie die Veranstaltung trotz- 
dem ihre Folgen und Auswirkungen auch fiir die Ubrige Bhil-Be- 
vblkerung hat, werden wir bald schen. 

Das Haus des Dorfvorstehers, wo der Zauberer flir den Abend 
des Tages erwartet wird, bekommt den tiblichen neuen Verputz, be- 
stehend aus Kuhdung und Lehm. Gegen Abend gehen einige Manner 
zum Zauberer hin und heben, oline ein Wort zu sagen, seine magi- 
schen Larrainstruraente (kimri und Icargas ) 411 ) auf. Der Zauberer 
versteht diese Sprache und geht gleich oder doch bald mit. Im Hause 
des Dorfvorstehers angekommen, nimmt er Platz und iflt und trinkt 
erst einmal gut, um sich flir die kommenden Dinge zu stfirken. Der 
Dorfvorsteher oder auch der Zauberer selbst sagt dann: „Ruft die 
Lcule herbei, uin zu singcn.“ Das Zusammenrufen wird mittels der 
Trommel kunfa besorgt. Man bearbeitet sie mit kurzen, schnell auf- 
einander folgcnden Schl&gen. Diese Trommel wird im Hause des 
Dorfvorstehers aufbewahrt und auch sonst bei offiziellen Anlfissen 
gebraucht (S. 108). 

Wenn die Leute sich versammelt haben, steht der Zauberer auf 
und ruft mit lauter Stimme: „Das Fest des jungen Griins in unserera 
Dorfe beginnt. Ihr Landherrn (damit apostrophiert er den Dorfvor- 
stehor und die „Notabeln“), erhebt Euch von Euren Sitzen (dem 
Palang), ihr Frauen bOrt auf zu malen und zu fegen.“ 

Es folgt nun in der tiblichen Weise der erste der Zauber- 
ges&nge, der „Des Herrn (Siva) Ge8ang“ 41 *). Der Zauberer ge¬ 
braucht dabei fleillig seine Lhrminatrumente kimri und kargas, w&h- 
rend irgendeiner, der sich darauf versteht, die Trommel bedient. 


*n) tJber kimri und kargaz vergleiche S. 109. 
*i») Sicho S. 242. 
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Etwa gegen Mitternacht beginnt der Zauberer mit dem Kopfe 
wie wild herumzuschlagen 41# ). Das dauert so eine Zeitlang. Der 
Dorfvorsteher fragt ihn: „Wer ist in Dich gefahren?" Der Zauberer 
nennt darauf ftir gcwdhnlich den Namen der (mfcnnlichen oder weib- 
lichcn) Dorfgottheit 4l4 ). Der Dorfvorsteher fragt weiter: ,/Wie steht 
es mit mir? Ist der Gott (oder die GSttin) nicht b5se? Soli icli noch 
etwas Besonderes tun?" Der Zauberer antwortet: „Es ist alles gut, 
ihr Landherren!" W&hrend der Zauberer mit dem Kopf herumschlagt, 
reicht ihm der Dorfvorsteher ein Messinggcfafl mit Wasser. Der 
Zauberer besprengt sich und die Versammelten mit etwas Wasser. 
Das GefaB reicht er dann dem Dorfvorsteher zuriick und mit den 
H&nden streicht er sich die Haare wieder zurecht: Der Geist (die 
Gottheit) hat ihn nun wieder verlassen. Bald geht die Pfeife rund, 
und gegen Morgen erw&rrat und erregt auch ein guter Tropfen Dam 
die Gemiiter. 

Abgesehen von „Des Herrn (Siva) Gesang" wird wBhrend der 
Nacht auch noch der erste Teil des Zaubergesanges Wagazo gesun- 
gen 4,4a ). Der zweite Teil folgt zu gelegener Zeit, meist im Laufe des 
Vormittags des folgenden Tages. Der Zauberer wiederholt auch das 
eino oder andere Mai das Herumschlagen mit dem Kopf. 

In Vorbereitung auf das spfiter vorzunehmende Scfilachtopfer 
singt man zu gegebencr Zeit den Zaubergesang Bhowani. Der hier 
stets wiederkehrende Refrain ist: „Ram, G8tter.“ Obwohl der „Bho- 
toani-Gesang" an und fUr sich in Prosaform gehalten ist, bekommt 
er doch beim Singen Vcrsform. Das erreicht man dadurch, daB den 
einzelnen S&tzen die Silbe -re 416 ) angefilgt wird. In einer anderen 
Textierung des Bhott’am'-Zaubergesanges tritt auch der groBe Bhil- 
zauberer und Held Kasumor 419 ) auf. 

Nach Beendigung des Bhoicani-Gesanges, aber noch vor der 
Schlachtung der Opfertiere, w&scht sich der Zauberer den Kopf mit 
frischer Milch. Das soli der besseren Vorbereitung auf ein weiteres 
Herumschlagen mit dem Kopfe dienen. Ein neuerliches Herumschla¬ 
gen mit dem Kopf folgt darauf. W&hrenddessen stelit man an den 
Zauberer weitere Fragen, auf die man gerne Auskunft hfttte. Man 

4 »*) Die Bhil gcbrauchen daflir das Verbum dhuntovn, das (nach 
Uhlenbeck) wahrscheinllch mit dem sanskritischen dhtinoti (dhunoti), 
„Bchtittelt“ zusammenh&ngt. Vgl. Koppbrs (Anmerkung 292), S. 762. 

414 ) Zu einem jeden Bhil-Dorf gchfirt ein heiliger Hain, wan genannt. 
Unter den darin aufgestellten Gottheiten (sie werden durch Steine symboli- 
siert) spielt der Patron (oder die Patronin) des Dorfes die Hauptrolle. 
(Siche S. 278 f.) 

4,4a ) (Anmerkung 248) S. 93 ff. 

415 ) Ftir die Funktion der Nachsilbe -re bei Bhil und anderen Stfimmen 
Indiens vergleiche Koppers (Anmerkung 248) S. 128 f. 

m ) Vgl. Jungblut (Anmerkung 248) S. 33 ff. 
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fragt z. B. wie die Preise fiir Mais, Reis, Hirse usw. sein werden. 
Man moclite auch gerne wissen, ob und wann und wie viel Regen 
noch zu erwarten ist. Von dcm etwaigen Sp&tregen hangt wcsentlich 
die Wintersaat ab und von deren Ausfall das folgende Jahr, ob eine 
leidlich ausreichende Ernahrung odcr Hungern, wcnn nicht gar 
Hungersnot, das Los der Bhil sein wird. 

FUr das nun folgende Opfer, das tibrigens im heiligen Hain voll- 
zogen wird, werden eine kleine Ziege und einige Huhnchen bereit- 
gestcllt. Fiir die Ziege crh&lt der Eigentiimer etwa drei Rupien. 
Diese werden auf dem Wege einer Sammlung aufgebracht. Wie bei 
anderen, so sind auch bei diesem Opfer drei Dinge besonders zu 
beobachten. 

1. Monatcun, schenken, weihen. Der Zauberer gieflt und sprengt 
ein wenig Wasser auf das Opferiier. Schiittelt sich das Tier, so sagt 
er: „Er (oder sie; also: die betreffende m&nnliche oder weibliche 
Gottheit) hat die Gabe (das Weihgeschenk) angenommen.'* Will das 
Tier sich nicht schutteln, so versucht er es mit Daru, er reibt das 
Tier eventuell damit ein. Ftihrt auch das nicht zum Ziele, so wird 
man auf dieses Tier verzichten und es mit einem anderen ver- 
suchen 417 ). 

2. Der zu opfernden Ziege schl&gt man mit dem Schwert den 
Kopf ab (zhafko karwo ), den Huhnchen reiflt oder dreht man den 
Kopf herunter (sunftoun). 

3. Die Leber des Opfertieres erf&hrt eine eigene Behandlung. Sie 
wird aus dem toten Tiere herausgenommen und gerbstet. Ein kleiner 
Teil davon wird dann fein zerstUckelt. Hiervon streuen Zauberer 
und Dorfvorstehcr ein wenig auf ein Holzkohlenfeuer, was dann als 
Rauchopfer gilt 4,B ). Ein solches Rauchopfer setzt also bereits die 
Totung (Opferung) eines Tieres voraus. Bevor aber Zauberer und 
Dorfvorsteher dieses Rauchopfer darbringen, gielien sie ein wenig 
Daru auf die Erde. Das geschieht in der Ublichen Weise: Den Daru 
in der hohlen Hand haltend machen sie eine kreisfbrmige Bewegung 
(entgegen der Uhrzeigerrichtung) und lassen ihn dann (die Hand 


4 > 7 ) Eine andere Art der Wohlgefiilligkeit besteht darin, dafi man dem 
Opfortiere etwas zum Fressen (Reis u. a.) vor6etzt. Wenn es friSt, so ist das 
ein Zeichen daftlr, daG die betreffendo Gottheit das Opfer anzunehmen bereit 
ist. Ub«r beide Arten der Wohlgefilligmachung (Cberschtitten mit Wasser, 
Vorsetzen von Nahrungsmitteln) habe ich einiges zusammcngcstollt in 
Jckoblut’s “Magic Songs .. .** (Anraerkung 248) S. 122 f. 

«8) Di e Leber gilt den Bhil, wie auch anderen indischen Stdmmen als 
Sitz des Lebens. Ihre besondere Stellung im Denken und im Opfer vieler 
Volker Indiens eingohendcr zu xmtersuchen, entspr&che einem dringenden 
wissenschaftlichen Bedilrfnis. Einige Bemerkungen zur Leber-Frage findet 
man in Junoblut's “Magic Songs-” (Anmerkung 248) S. 8, 49, 124. 
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bffnend) auf den Boden fallen. Hierauf bespritzen Zauberer und 
Dorfvorsteher s&mtliche im heiligen Haine stehenden Gbtter-Steine mit 
rischer Milch. 

Mittlerweile wird mit newer Milch ein guter Milcli-Mais-Brei ge- 
kocht. Auf sieben oder neun Blattern des Khankfo -Baumea legt 
man je ein kleines Quantum dieses Breies nieder. Die „Notabeln“ 
des Dorfes, wie Dorfvorsteher, Zauberer, deren Brlider und andere 
sozinl gchobene Persdnlichkeiten erhalten und essen je eines davon. 
Zauberer und Dorfvorsteher jedoch nehmen und essen zuerst und 
bringen gleich darauf nochmals ein Rauchopfer dar. Nun ist der 
Zeitpunkt da, wo auch alle anderen mit dem Essen von Maisbrei 
und Fleisch beginnen konnen. Von der Ziege erh&lt der Dorfvor¬ 
steher das BruststUck und ein Vorderbein. Dem Zauberer fallen Kopf 
und Hals zu. Der Schwertstreich trennt den Kopf ohne Hals vom 
Tiere. Der Halsteil wird eigens abgeschnitten und dann dem Zau¬ 
berer zum Kopf dazu gegeben. Als weitere Zugabe erh&lt der Zau¬ 
berer noch ein Hiihnchen. Nachdem man so gut gegessen und ge- 
trunken hat. geht man nach Hause. Der Zauberer unter Begleitung, 
wie es sich fiir eine Respektperson geziemt. 

Nach der Veranstaltung dieses Festes ist den Frauen auch 
wieder gestattet, ihre Hftuser in der iiblichen Wcise mit Lehm und 
Kuhdung zu verschmieren. Eine Auanahme bildet das Haus des 
Dorfvorstehers, es hat seinen neuen Verputz ja schon unmittelbar 
vor dem Beginn des Festes erhalten. Von jetzt an darf ferner die 
dicke saure Milch genossen und gebraucht werden (so z. B. auch 
zum Waschen und Einfetten der Haare der Frauen). Endlich ist 
nun auch der Genufi des neuen Grlins (Vegetabilien) freigegeben, 
dem ja die Veranstaltung ihren Namen „Fest des neuen Grtins“ zu 
danken hat. 

Durch drei Dinge erscheint dieses Bhil-Fest besonders gekenn- 
zeichnet: durch die Opferung und Freigabe des jungen Griins und 
der frischen (dicken) Milch, und durch die betonte Aktivit&t des 
Zauberers. Es kann wohl sein, dall diese umstfindliche Art der 
Opferung und Weihe der Erstlinge des Pflanzen- und Tierreiches 
aus verschiedenen Quellen gespeist worden ist. Uralte Gepflogen- 
heiten des Hirtentums und der Ackerbaukultur scheinen dabei Pate 
ge8tanden zu haben. Der aus beiden Bereichen stammenden Primitial- 
opfer scheint sich dann der Zauberer bem&chtigt zu haben. Dieser 
aber zeigt sich hier durchaus von seiner sympathischeren Seite, als 
weiser, auf das Wohl seiner Mitbtirger bedachter Magier. Das alles 
im Einzelnen weiter zu liberprlifen und klarzustellen, wird ebenfalls 
die Aufgabe kiinftiger Forschung sein. 
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Am 7. des Monats Bhadro (Hindi: Bhadrapad), August-Septem- 
ber, findet in der Stadt Dohad «•) der ^na-Markt ( Gokliyun ) statt. 
Am Tage darauf wird dasclbst Kr$na' s Geburtstag ( Gokalatham ) ge- 
feiert 429 ). Hinduistische Angelegenheiten, woran die Bhil im allge- 
meinen nur als Zuschauer teilzunehmen pflegen. 

Passamana. Ruhctag fur die Kaufleute. 

Die Bhil nennen diesen Tag Passamana, feiern ihn sclbst aber 
nicht. Jedocli ist der Tag auch ftir sie von Bedeutung, weil nach 
ihm die grofien Feste Dashahara, Diwali usw. bestimmt werden. 

Passamana der Bhil ist mit Panchmi der Hindu-Kaufleute iden- 
tisch. Diesen gilt Panchmi mehr als Ruhetag und weniger als Feier- 
tag. Sic sollen sich an diesem Tage aller geschaftlichen Trans- 
aktionen enthalten und wollen daher nicht gestdrt sein. Ist aber 
ein Klient in Not, so bemiihen sie sich schliefllich schon, aber nur 
unter der Bedingung, dafl die unliebsame Ruhestdrung durch einen 
Zuschlag zum Normalpreis wettgemacht wird! 

Die Totenfeier (graddha) der Hindu. Bhili: Harada. 

Im Jahre 1938 fiel der erste von den sechzehn aufeinander- 
folgenden Haroda-Tagen auf den 8. September. Es ist das allge- 
meine, zu Ehren der V&ter und Manen veranstaltete Totenfest der 
Hindu mit der tiblichen Beschenkung der Brahmanen mit Lebens- 
mitteln und anderen Dingen. 

Ein Totenfest in diesem Sinne kennen die Bhil nicht. Aber vom 
Sraddha- Fest der Hindu ist offenkundig Verschiedenes in die groile 
Totenfeier ( nukto) der Bhil ubergegangen, tiber die wir weiter unten 
handeln werden. 

Die neun Zwara-Tage oder Durga-Novene. 

Gegen Ende der Regenzeit begeht man die neun Zicard- Tage 4 *’), 
zu Ehren der Gfittin KMi-Durga, die bei den Bhil allerdings besser 
unter dem Namen Bhotodni (Zauberin) bekannt ist. Im Jahre 1938 

41# ) Dohad liegt etwa 25 Meilen norweetlich von Jhabua, an der Eiaen- 
bahnstrecke Baroda—Ratlam. 

^o) Die Er^na-Gestalt bildet noch immer eines der dunkelsten Problerae 
des Hinduismus. Es slockt Vorarisches, Arisches und auch Christliches 
darin. Soviet darf man heute wohl sagen. Aber darait soli und kann nicht 
gesagt sein, dafl wir die Elements des umfassenden Kj-^pa-Komplexes in 
Bczug auf ihre Geschichte und ihr Wesen im Einzelnen schon richtig zu 
deuten in der Lage wflren. — In GokalStham steekt das Wort Gokola, der 
Ort, wo Krfna aufgezogen wurde. 

U1 ) Zioara = Hindi jatooro (Gerste). 
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begann die Veranstaltung mit dem 24. September. Sie dauert neun 
Tage, daher im Hindi die Bezeichnung NavartUn oder Nawrutra, 
woraus die Bhil Nort&n machten. Am zehnten ist dann Dashahera 422 ) 
(„Das“ heifit zehn), oder Dflharo, wie die Bhil sagen. — Bei der 
WortSn-Feier der Bhil steht nicht so ausgesprochen die Kali-DurgS- 
Gestalt im Hintergnind, sondern sie ftihren, wie sie sagen, die ganzen 
Zeremonien eher im Namen aller hdheren Wesen durch. Dieselbe 
Feier kann auch auf Grand eines Geltibdes vorgenommen werden; 
in diesem Falle ist sie an den oben genannten Terrain natlirlich nicht 
gebunden. 

Diese Novene mit ihrem ganzen Drum und Dran gibt sich bald 
als eine besondere Angelegenheit des Zauberers zu erkennen 4t *). 
Vornehmlich er tritt dabei in Aktion, er stellt auch die Opfertiere, 
die am Schlusse von alien gemeinsam verzehrt werden. 

Die Dorfgcmeinschaft errichtet provisorisch eine Hiitte, in 
welcher der Zauberer die neun Tage zu verbringen hat. Am ersten 
Tag abends versammelt sich alles vor dieser kleinen Hiitte. Der 
Zauberer hat sein Zaubertischlein 4t4 ) bereit stehen. Erst trfiufelt der 
Dorfvorsteher davor einige Tropfen Daru in der tiblichen Weise auf 
die Erde, das Gleiche tut dann auch der Zauberer selbst. Darauf 

„Im Moaat Ashvina (Scptember-Oktober) wird ein grofies Fest, Nava- 
ratri oder Dashahara genannt, mit groJlem Pomp gefeiert, das neun Tage 
und N&chte lang dauert, und an welchem mancherlei Lustbarkeiten ver- 
anstaltet werden. In Bengalen wird an diesen Tagen das Bild der G5ttin 
Durgd mit blutigen Tieropfern verehrt, wcil Durga, die Gemahlin Sivas, zu 
jener Zeit vor vielen Jahrhunderten den D&mon MahishQsura (in Gestalt 
eines Wasserbtiffelstieres!) besiegt haben soil." (H. v. Glasenapp, Anmer- 
kung 367, S. 355). Fttr Mahishdtura sagen die Bhil Mahuhur. 

4M ) Das ist insofern von Bedeutung, als darin eine Best&tigung dalUr 
liegt, dafl das typische Zauberwesen der Bhil ebenso wie der charakteri- 
stische Kflfi-Durfld-Kult (Saktisraus!) tats&chlich aus den Gebieten von Ben¬ 
galen und Assam stammen. Dort erreichten diese Dinge den IlUhepunkt ihrer 
Entwicklung um 800 n. Chr., sie sind also noch nicht so tlberm&Aig alt DaG 
sie dann liber Tibet-Innerasien, im Zusammenhang mit den Einf&Uen und 
Wanderungen der Mongolen, Avaren, Chazarcn usw., ibren Weg auch nach 
Europe gefunden haben und dort im spateren Mittelalter das Hexenwesen in 
Schwung brachten, hat, soweit mir bekannt ist, als erster H. Goetz geselien 
und ausgesprochen. Weiteres zu diesen kurzea Andeutungen findet sich bei 
Koppbrs, Probleme der indischen Religionsgeschichte (Anmorkung 292). 
Ferner Koppers, Zum Ursprung dcs Mysterienwescns im Lichte von VClker- 
kunde und Indologie. Eranos-Jahrbuch, Zurich 1945, S. 215—275. Siehe 
S. 2571. Und H. Goetz, Epochen der indischen Kultur. Leipzig 1929, 
S. 308 f. 

4l4 ) Nur der Zauberer hbheren Ranges verfUgt Uber ein Zaubertischlein 
(p titliyo), der gewOhnliche begnUgt sich mit einer Getreideschwinge oder 
Worfel ( huplun). VgL Junoblut (Anmerkung 248) S. 3, 121. 
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bcdeckt der Zauberer das Tischlein mit Erde und sfit Weizen- und 
Gerste-Samen hinein. Etwa V, Gerste und */ s Weizen. Der Ein- 
fachheit willen wird im folgenden immer nur von Weizen und Wei- 
zeng&rtchen die Rede sein. Bemerkt sei noch, daG nach Aussage 
der Bhil von ihnen das Wachsen des Weizens in diesen G&rtchen 
(aarten) als Vorzeichen des guten Gedeihens der komraenden Winter- 
ernte betrachtet wird. 

Der Zauberer teilt das G&rtchen in 13 Anteile auf, welche ein- 
zeln bestimmten Gottheiten und den ..kleinen b5sen Geistem" gewid- 
met warden. Ein vierzehnter besonderer Anteil gehOrt der Kazal- 
Konigin m ) (einer Muttergottin). Ihr Anteil befindet sich in einem 
kleinen irdenen Gef&B, das oben auf die Offnung eines Wasserkruges 
gestellt wird. Die 13 tibrigcn Anteile sind folgendermafien verteilt. 
Ein Teil gilt den ,,kleinen bosen Geistern“, worunter die Seelen der 
Verstorbenen, namentlich jener, die eines ungewbhnlichen Todes, 
z. B. im Kindsbett, starben und die alle miteinander auch unter dem 
Namen Bhuta zusammengefaBt werden. Die restlichen 12 verteilen 
sich auf sieben G6tter m ) und fUnf Gdttinnen. Die sieben Gdtter 
sind: Kasumor, Wagazo, Ghorazo, Narking, Manato, Kalo Bheru, 
Dewro. Die Namen der ftinf Gdttinnen lauten: SSwan Mata, Zami, 
Hunwara, Pathwara, Kalka. 

W&hrend der neun Tage lebt also der Zauberer in der kleinen 
Hlitte und bew&ssert vor allem seinen Weizen. Abends versammeln 
sich bei ihm die Leute des Dorfes und tanzen und singen bis tief in 
die Nacht hinein die sogenannten Garbo-Lieder, von denen wir weiter 
unten eine Anzahl kennen lemen werden. 

Die Tage der Duryfl-Novene gelten in besonderer Weise auch als 
Tage der Initiation ftir Junge Zauberer-Kandidaten. Neun Tage 
lang hintereinander ist da Gelegenheit, sich im Herumschlagen des 
Kopfes zu iiben oder doch mitzumachen. Viele versuchen es, so auch 
einmal einen Blick in die auGernattirliche Welt des Zauberers zu 
tun. Die V&ter sind vielfach stolz auf die Leistungen ihrer Buben. 
Aber zu wirklichen und angesehenen Zauberern entwickeln sich — 
gliicklicherweise — mochte man sagen, nur wenige. 

Am achten Abend des Tages wird ein Rauchopfer dargebracht. 
Der Zauberer vermischt etwas Schmelzbutter mit Sesam-Samen, 
Hirsestengel-Mark und ungesch&ltem Reis. Er legt kleine Stilckchen 
dieser Mischung auf ein Mangoholz-Feuerchen, das sich vor seinem 

««) Kazali-Rani (= JTaial-K6nigin) = Kazali-MHUl. Kazal heiflt die 
aus Ruli und 01 hergestellte Farbe, welche Frauen und M&dchen sich wohl 
um die Augcn schmieren, zum Schutze gegen den bhsen Blick und auch, urn 
so, wie man glaubt, schdn zu erscheinen. 

***) Die nachfolgenden Getter und Gdttinnen treten alle auch in der 
sogenannten groGen Krankheitszauberei auf. (Anmerkung 248.) 

K o p p • r i, Die Bhil In Zealraliodien. 12 
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Zaubertischlein befindet. Er reicht davon auch den andern, die ihm 
beim Kopfherumschlagen Gesellschaft leisteten. Darauf setzt sich das 
Tanzen und Singen bis in die spate Nacht hinein fort. 

Am Morgen des neunten (des letzten) Tages der Novene trifft 
der Zauberer die besonderen Vorbereitungen fur Opfer und Mahl, 
das er der Gemeinschaft widmen will. Er hat an die nStigen Ingre- 
dienzien ftir ein weiteres Rauchopfer und dann vor allem an dieOpfer- 
tiere zu denken. Er stellt eine Ziege, ftinf H&hne und zwei Kokos- 
ntisse. Die Opfertiere werden im Namen derjenigen Gottheiten und 
Geister geschlachtet’ denen die „Weizeng&rtchen“ gewidmt sind. 
Die toten Tiere l&Bt man einstweilen liegen. 

Der Zauberer verteilt den Weizen, der dank der sorgf&ltigen 
Pflege und Bewasserung schon etwa 20—30 cm hoch gewachsen ist, 
samt der Erde auf zwei bis drei Korbchen auf. Einzelne der anwe- 
senden Personcn nehmen je eines der Kbrbchen auf den Kopf. Ein 
Mtldchen trii-gt den Wasserkrug, auf dem der Weizen der „kleinen 
bbsen Geister' 4 stand. Unterdessen ist auch eine Art Standarte vor- 
bereitet worden. Sie besteht aus einer 3—4 m langen Bambusstange, 
auf der oben ein Bogen und in schullbereiter Stellung ein Pfeil (der 
Pfeil weist mit der Spitze nacli oben) angebracht sind. Von den 
beiden Bogen-Enden h&ngt je ein blankes Schwert herab. Das Wort 
bhowSni (Sanskrit: bhavini ) steht flir Zaubergbttin und Schwert. Ob 
bei Anwendung dieses Namens auf Durga an deren bekannte Blut- 
freude, ja BlutrUnstigkeit gedacht wurde? Die Bhil kennen in Bezug 
auf Motrdm'-Schwert folgenden Rfitselspruch: „Es sitzt ein schwarzes 
Vdgelchen im (dunklen) Hain. Es trinkt rotes Wasser und setzt sich 
auf die Schulter des Mannes 41 . Ldsung: Das Schwertl Es sitzt in der 
Scheide, es trinkt Blut, und auf der Schulter des Mannes (nicht etwa 
an der Seite, wie bei uns in Europa) wird es getragen. TJm das obere 
Ende der Bambusstange sind zwei rote Ttlcher befestigt, deren Enden 
herabwallen. Sie stellen den Rock der Kali-DurgS (Bhowini) dar. 

Inzwischen wurde ein wenig abseits mittels Mehl auf dem' 
Boden ein sok (Chauk — Zauberviereck) 4!7 ) angebracht. Dariiber 
werden mit aller Sorgfalt trockene Holzst&bchen gelegt. Diese zdndet 
man an. Gleichzeitig l&Bt man die Zaubertrommel ihre laute und 
l&rmende Tfttigkeit entfalten. Die Adepten des Zauberers fangen an, 
mit ihrem Kopf wild herumzuschlagen. Bald springen sie auf, und, 
zitternd am ganzen Leibe, werfen sie sich mit blollem Kbrper auf das 
Feuer und ldschen es so aus. (So sah Jungblut es in Jhabua). An- 
dernorts indes (z. B. in Rambhapur) wurde das Feuer mit blofien 
Ftiilen ausgetreten. 


W7 ) Dartlbor Naheres unter Anmerkung 361. 
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Darnach formt sich eine Prozession 45 *). Die Standartcn-Triiger 
schreiten an der Spitze. Hierauf folgen die Leute, welche die groBe 
Trommel bedienen. An dritter Stelle komrat dcr Zauberer mit seinen 
Lehrlingen. Es wird eifrig mit dem Kopf herumgeschlagen, und auf 
die ..Besessenen" sausen manche Schl&ge mit Hanfstricken (GeiBeln) 
und Ketten nieder 4M ). Die darauffolgende vierte Gruppe bilden die 
Triiger der G&rtchen. Daran schliefit Bich das Volk an, wobei sich 
auch das unverheiratete Madchen mit dem Wassergef&fl auf dem Kopf 
befindet. Den Schlufi bildct der Dorfvorsteher mit dem blanken 
Schwert in der Hand. 

Unterwegs soil manchmal eincr der „Zauberlehrlinge“, von der 
Bhowani-Mata ergriffen, an der Standarten-Stange emporklettern. 
Am Wasser (FluB oder Teich) angekommen, tr&ufelt der Zauberer 
in der liblichen Weise zun&chst ein wenig Daru auf den Boden. Seine 
Gehilfen nehmen die Kfirbchen mit Weizen entgegen und tauchen 
damit bis auf den Boden des Wassers, wo sie den jungen Weizen 
samt der ilim anhaftenden Erde deponieren („Den Garten sinken 
und erfrischen machen“). Das M&dchen, welches das Wassergef&fi 
trug, leert dasselbe und flillt es an Ort und Stelle mit neuem Wasser. 
Darauf werden die Helden des Tages (der Zauberer und seine 
Schiller) von ihren AngehBrigen, zumal von den Schwiegereltern, 
wenn sie schon solche haben, beschenkt. 

Nun zieht alles wieder ab. Die Frauen gehen nach Hause, das 
Mftnnervolk aber und das Madchen mit dem Krug neuen Wassers 
kehren zu dem kleinen Haus des Zauberers zuriick. Dort angekom¬ 
men, setzt das Madchen den Krug nieder und entfernt sich ebenfalls. 
so dafi darauf nur mannliche Individuen zurlickbleiben. Der 
Zauberer fordert die Anwesenden auf, nun das Kalih -Wasser zu 
trinken. Er gibt einem jeden eine Handvoll da von. Dieses W T asser 
heifit matrelun pani, besprochenes oder auch bespruchtes Wasser. 
Dafl vorher alle Frauen weggeschickt werden, geschieht deshalb, urn 
zu verhindern, dafi eine Frau, durch den GenuB des „G5tterwassers“ 
gestarkt, zur Hexe werden und Schaden anrichten kbnnte. 

Nach Beendigung auch dieser letzten Zeremonie schlieBt die 
Novene mit einem allgemeinen Essen und Trinken, fiir das ja der 
Zauberer die ntttige Vorsorge getroffen hat. Je mehr er bietet, desto 
grdfier ist sein Name. 

4 * 8 ) Von der Dur^o-Novene bei den Bhil kOnnen leider keine Bilder 
geboten werden. Von der gleichen Veranataltung bei den Gond stehen indea 
bildliche Wiedergaben zur VerfUgung (Taf. XIV 12, 3). 

<«) Diese GeiBelungen und Peinigungcn aind die charakteristischen 
Zugaben bei Gelegenheit von Veranstaltungen, welche die Zauberer zu 
Ehren der KaR-DurgS durchftihren. Der auf einem Manne reitende Gond- 
Zauberer (Panda) h&lt einen Geiflelstrick in der Hand. 


12* 
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Ausdriicklich wurde betont, daft w&hrend der ganzcn Veran- 
staltung iramer wieder die Sanduhrtrommel 4 * 0 ) gebraucht werde. Sie 
dient vor allera dazu, den Rhythmus anzugeben, wenn Zauberer und 
Schtiler mit dern Kopf herumschl-agen. Die Sanduhrtrommel kann als 
die dem Zauberer eigentiimliche Trommel bezeiclinet werden. Ihrc 
Verwendung hat stets in irgendeiner Weise mit ihm zu tun, obwohl 
sie von andern verfertigt und geschlagen werden kann. Sie wird 
aber nicht „profan“ gebraucht. Auf die Frage, ob es nicht doch 
irgendeinem Nichtzaubercr einmal einfallen kbnnte, fUr sich selber 
eine solclie Trommel zu verfertigen und zu gebrauchen, antwortete 
man absolut verneinend. Das komme bestimmt nicht vor, und iibri- 
gens denke kein gewShnlicher Sterblicher daran, sich auf diese Weise 
den „Besessenheits“-Teufel direkt auf den Hals zu laden. Die Ver- 
anstaltungen, bei welchen Zauberer und Sanduhrtrommel zusammen 
auftreten, sind neben dor bier behandelten Durga-Novene da6 Fest 
des neuen Grtins, die Htirdentiirverehrung und Salawni. 

Zu Siva’s Geraten gehdrt bekanntlich die Sanduhrtrommel, im 
Hindi Damuru 4S1 ) genannt. Der Gott Siva ist, vor allem dem Namen 
nach, nicht alien Bhil bekannt. Besser bekannt ist die Muttergbttin 
(Siva’s Gemahlin). Der Zauberer hat in diesem Komplex seine 
geistige Heimat. Kein Wunder, dall daher auch ihm Siva’s Sanduhr¬ 
trommel eigentiimlich ist, die hinwiederum mit der Doppelschfidel- 
trommel identisch ist oder doch im Zusammenhange mit ihr steht. 
Diese Sch&delkalotten ftihren uns also letzten Endes an das „Ver- 
gfittlichte“, ja ins Zauberreich versetzte Urelternpaar, an die „Ur- 
zauberer", heran. Und dieses so zauberttichtige Paar lebt auf indi- 
schem Boden klarerweise weiter, ja ins schier MaBlose fibersteigert, 
im Erzzauberer Siva und der Erzzauberin Bhowani = Kali Durga. 
Im Lichte solcher Erkenntnisse versteht man es, dafl diese sonst so 
harmlose ..Sanduhrtrommel" ausschliefilich der Domane des Zau- 
berers angehfirt m ). 

* 80 ) Die Bhll nennen sie dhak (S. 106). 

ttl ) “Called Damaru, which he [Siva] uses as musical instrument to 
keep time while dancing" Monier-Williams (Anmerkung 379) S. 81. Ver- 
gleiche W. Crookb (Anmerkung 322) I, 28. 

Ul ) Bei A. Friedrich (Knochen und Skelett in der Vorstellungswelt 
Nordaslens. Wiener Beitr&ge zur Kulturgeschichte und Linguistik, V, 1943, 
189—247, siehe S. 219) ist Rede von einer tibetischen Doppelschideltrommel, 
bei der die Kalotten von einem Knaben und einem Madchen stammen sollen. 
Auf die Zusammenh&nge der Doppelsch&deltrommel des Schamanen und 
Zauberers mit dem Kult des Mondes und der Urmenschen (Ur-Mondmenschen) 
hat in besonderer Weise schon im Jahre 1925 Alex. Gahs aufmerksam 
gemacht. (A. Gahs, Blutige und unblutige Opfer bei den altaischen Hirten- 
v&lkern. Semaine d'Ethnologie Religieuse. IV* Session, Milano 1925. Paris 
1926, S. 217—232. Siehe S. 222 f.) 
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. Zwarfl-Lied 4M ). 

Wie ersichtlich, wird darin auf das Gfirtchen des Zauberers 
angespielt. 

Den weiflen Hengst holte heraus, Indol, der fromme Kbnig. 

(Der zweite Teil des Verses ist Refrain.) 

Beira Pfeiler aus Tamarindenholz holte den Hengst heraus. Indol ... 
Eine gczackte Trense besitzt ... 

Da ist auch ein silbernes Kopfgeschirr von ... 

Auch hast Du einen blauen Sattel, ... 

Dort sind auch silberne Steigbtlgel, ... 

Ja, auch ein silbernes Schwanzgeschirr, ... 

Da stieg er auf sein weifies Roll, ... 

Des Frommen Garten habe ich ges&t. ... 

Die K&li-Durga-Novene (Jawara) bei den Gond. 

Bei den Gond, die in den Maikal-Bergen (etwa 100 Meilen Ostlich 
von Jubbelpur) wohnen, erfreut sich die Zwflra-Veranstaltung beson- 
derer Beliebtheit. Weniger ist das, wie El win 454 ), bezeugt, bei den 
Baiga der Fall. Das ist von Bedeutung, weil die Baiga, den Gond 
gegentiber, an Ort und Stelle die primitivere und fi-ltere Bevblkerung 
darstellen. Statt Zward braucht man bei den Gond das Hindi-Wort 
Jaward (Gerste). 

Ein Zauberer (in diesem Gebiet Panda genannt), namens Phulsa 
und im Dorfe Batondha wohnend, setzte dort im Mai des Jahres 1939 
ein Jaioflra-Fest in Szene. In Bezug auf alles Wescntliche glcicht 
die Novcne der Gond jener der Bhil. Trotzdem zeigt die Veranstal- 
tung bei den Gond ihr eigenes Kolorit. 

Der Zauberer (Panda) der Gond 6&t, jedenfalls heute, obwohl 
die Veranstaltung den Namen Jawara (Gerste) tr&gt, nur Weizen. 
Er sht also auch nicht Weizen und Gerste, wie der Bhil-Zauberer 
das tut. Unser Panda Phulsa hatte den Weizen in irdenen Tbpfen 
(kaltsa) und in Bambusst&ndern ( chatura ), die natiirlich vorher mit 
Erde angefllllt werden, aufgezogcn. In diesem Falle stammten ein 
Topf und ein Bambusst&nder von Phulsa selbst, etwa zelm weitere 
waren von anderen Familien beigestellt worden. Wenn der Panda in 
Krankheitsf&llen konsultiert wird, gibt er nicht selten die Weisung, 
dall bei Gelegenheit des nftchsten Jatoara-Festes eine Beteiligung not- 
wendig sei. Der Panda erh&lt dafiir als Opfergabe eine Ziege oder 
ein Huhn. Panda Phulsa behauptete allerdings, daB seine Mata, die 
natiirlich mit der Kali-Durgd identisch ist, kein blutiges Opfer von 

***) Flinf weitere Ztrara-Lieder findet man in Junqblut’s ..Magic 
Songs'* (Anmerkung 248) S. 116 ff. 

M4 ) (Anmerkung 216) S. 64. 
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ihm wolle, sondern stalt dessen nur die Darbringung von Kokos- 
niissen vcrlange. Das ist aber keineswegs bei alien Gond-Pandas 
so, bei Phulsa gibt die Tatsache nur einen stfirkeren Grad der 
Hinduisierung zu erkennen. Er erkl&rte denn auch selber, daB er die 
Muttergottin direkt darum ersucht habe, von ihm keinc blutige Opfer 
zu verlangen, sondern mit Kokosniissen zufrieden zu sein. 

Die erw&hnten Bambusstander zeigen gewissermaflen zwci oder 
auch drei „Stockwerke‘‘ (Taf. XIV/2). Das wird dadurch erreicht, dnll 
man die starke Rinde eines etwa arindicken Bambusstockes an ver- 
schicdenen Stellen aufsplittert und diese Splitter selbst jeweils zu 
einera trichterfttrmigen Gebilde zurechtformt, wobei weitere, und zwar 
diinnere Bambussplielle zu Hilfe genommen werden. Diese Arbeit be- 
sorgt gegen ein geringcs Entgelt der Korbflechter. Topfe und Bambus- 
st&nder hatte Panda Phulsa in einem kleinen Anbau seines Hauses 
stehen, der, wie Dreizack und andere Dinge zcigten, liberhaupt seine 
Kultst&tte bildete. 

Die Bambusstander weisen eine auffallende Ahnlichkeit mil 
jenein merkwtlrdigen Gebilde auf, tiber das vielfach der ..Einhorn 1 '- 
Stier auf den bekannten Darstellungen von Mohenjo Daro und 
Harappa seinen Kopf nach vorne streckt. Schon viel Mlihe ist aufge- 
wandt worden, um jene Darstellung zu deuten. Eine befriedigende 
ErklUrung vermocbte bis jetzt niemand zu bieten 4 ® 5 ). Die beim 
•/aioflrfl-Fest der Gond benutzten Bambusstfinder lieflen mich gleich, 
an Ort und Stelle, an die rfitselhaften Gertite der Induskultur denken. 
Unterdessen glaube ich in einer eigenen Studie „Zentralindische 
Fruchtbarkeitsriten und ihre Beziehung zur Indus-Kultur“ 436 ) die 
Beziehungen zwischen den genannten Komplexen nS,her bestiramt 
und ihre Realit&t jedenfalls recht wahrscheinlich gemacht zu haben. 
Nicht ausgeschlossen ist es, daB die von Assam bis ins bstliche In¬ 
donesian verbreiteten, aus Bambus verfertigten trichterfbrmigen 
Opferkbrbe in die gleiche Reihe hineingehbren 4S7 ). 


**•) Zuletzt behandelt von H. Mode, Indische Friihkulturen und ihre 
Beziehungen zum Westen. Basel 1944, S. 54 f. 

««) Erschienen in ,.Geographies Helvetica", I, Zurich 1946, 165—177. 

4,T ) IIeine-Geldern in G. Bdschan's ..Illustrlerte Vclkerkunde", II, 
Stuttgart 1923, S. 860. „Von Assam bis ins Sstliche Indonesien verbreitet 
sind trichterfbrmige Opferkhrbe, die man herstellt, indem man eine Bambus- 
stange an einem Ends in L&ngsstreifen schneidet. diese auseinanderbiegt und 
horizontal mit Bambusstreifen oder Rotang durchflicht. Mit dem anderen 
Endo in die Erde gepflanzt, dienen sie als eine Art Altar, bei den Wa in 
Birma, den Kalinga und Tinggian in Nord-Luzon und den Batak in Sumatra 
auch zur zeitweiligen oder dauernden Aufnahme der auf der Kopfjagd 
erbeuteten Sch&del.“ 
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Kehren wir zu unserem Panda Phulsa selbst zurttck. Er tragt 
w&hrend der neun JawSrH -Tage einen eiseraen Ring um den Hals. 
Das tut er so, weil auch die KaU Mata von Calcutta mit einem solchen 
Ring ausgestattet ist. Gleichzeitig hat Phulsa an einer Halssclinur 
eine durchbohrte Frucht h&ngen. Der Sadhu 4S *) habe ihra dieselbe 
umgelegt. Am achten Tage der Novene wird die Opferung von 
Brotcn vorgenommen. Am neunten Tage erfolgt die Hauptfeier. 
Gerade dieser konnte ich an Ort und Stelle beiwohnen. 

Die Schluflfeier begann gegen vier Uhr nachmittags. Vor der 
TUr des Hauses dcs Panda Phulsa war auf dern Boden mit Mehl 
ein sogenannter Chauk (ein magisches Viereck) gezeichnet. In der 
N&he stehen drei, vier bis ftinf Meter hohe Stangen. Sie repr&sen* 
tieren die Muttergbttinnen (Kali Mata, usw.). An und flir sich hatten 
hier sieben Stangen, filr sieben Mata’s, zu stehen. Da Panda Phulsa 
aber erst seit einiger Zeit hier wohne, so erkl&re das, wie versichert 
wurdc, die noch unvollstandige Einrichtung. Zu Ftillen jener Matas, 
gleichzeitig im Angesicht des Chauk, liegt der Sohn des Panda, der 
offenkundig einmal dem Vater im Amte folgen soli, auf den Knien 
und bewegt (von einer Mata „besessen“) den Kopf rotierend hin und 
her. Anbei sei hier bemerkt, daC, nach Aussage der Gond, der 
Zauberer immer nur von einer Gottheit, also nie etwa von mehreren 
Gottheitcn gleichzeitig „besessen“ ist. Die Korbe und Bambus- 
st&nder wcrdcn aus dem Heiligtum herausgeholt und auf den Chauk 
gcstellt. 

Bei der dann folgenden Prozession spielt die Schwcster dcs 
Panda eine Hauptrolle Sie kann notfalls auch von einer anderen 
Frauensperson vertreten werden. Die Schwester des Panda trhgt den 
Topf mit Weizen, den dioser selbst bereitgestellt hat ° 9 ). Vorher hat 
die Sch wester den Bruder schon mit Milch und Gelbwurz-Farbe **°) 
eingerieben; das besftnftigt, wie gesagt wird, die sonst leicht auf- 
geregten Gottheiten. 

Ein jungerer Mann trhgt nach Art einer Standarte die Stange, 
welche die Marhai 4 * l )-Mat& darstellt. Um zu bewirken, dall der 


4 * B ) SOdhu = frommer Mann („Heiliger“). 

4SB ) Die Schwester des Panda erinnert nattirlich an das MSdchcn, das 
boi den BhQ den Wasserkrug tr&gt, auf dom der Weizen der ..Kleinen bbsen 
Geister“ steht, bzw. stand. 

44 °) Die gelb-rbtliche Farbe spielt im Leben der Bhil, wie auch anderer 
PrimitivstSmme Indiens, eine bedeutsame Rolle. Wir begegnen ihrer Ver- 
wendung besonders bei der Hochzeit (Anmerkung 230) S. 26 ff. und beim 
Tdoe (weiter unten S. 266 f.). 

44 *) Die Marhai-MatH ist eine der sieben Mata’s des Panda. Es scheint, 
dall gerade ihr Pfahl geme mit Pfauenschwanztedern gesehmtiekt wird. An 
und ftlr sich gilt die Marhai-Mata als eine gute Gcttin. 
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Trager dieser Stange von der Marhai-MatH „besessen“ wird, hat 
der Panda vorher Reiskdrner gegen die Stange geworfen. Der Triiger 
der Marhai-MataSt&nge zeigt sich denn auch rasch recht unruhig 
und l&uft damit, als wenn eine gcheimnisvolle Kraft ihn triebe, ruck- 
weise hierhin und dorthin. Das Stangenende droht mehrere Male — 
es sieht so aus, als wenn eine unsichtbare Mackt dazu zw&nge — 
mit dem Boden in Berlihrung zu kommen. In solchen Momenten 
l&fit vor allem die Frau des Panda ein groGes Geschrei ertdnen. Eine 
solche Beriihrung darf namlich nicht stattfinden. Es miiGte sonst 
speziell iiber das Haus des Panda allerlei Ungllick kommen. 

Die Prozession zieht nun zur n&chsten, etwa 1000 m entfernten 
Wasserstelle. Abgesehen von dem Topf, den die Schwester des Panda 
tr&gt, werden die iibrigen Topfe und Bambusst&nder auf eine Anzahl 
Personen vertcilt. Die Jugend vor allem steht da mit hilfbereiten 
H&nden zur Verfugung. Auf einmal schwingt sich der Panda auf die 
Schulter eines kr&ftigen, noch jiingeren Mannes. Er reitet darauf, wie 
auf einem Pferd (Taf. XIV/3). Wie er sptiter erzfthlte, habe ihm die 
M£U& das plotzlich so eingegeben. Auf die Frage, was wohl geschehen 
wftre, wenn die Wahl eine schw&chere Person getroffen hatte, ant- 
wortete er schnell und bestimmt, dall das gar nichts geraacht h&tte; 
denn die Mata wfire dem in einem solchen Falle gewiG mit der not- 
wendigen Kraft zu Hilfo gekommen. Jener Trager wird ubrigens ftir 
seine MUhewaltung nachtr&glich mit einer KokosnuG entlohnt. Zum 
Gltick ftir ihn handelt es sich beim Panda Phulsa um eine schm&ch- 
tige und leichte Person. 

Die Prozession hat unterwegs das Haus des etwas angeseheneren 
Gond, namens Churaman zu passieren. Auf Eingebung der Mata, 
wie es abermals heiGt. l&Gt Phulsa hier haltmachen. In Wahrheit ist 
sicher vorher alles mit dem frommen Churaman abgemacht gewesen. 
Churaman tr&gt die Brahmanenschnur, zeigt sich also verhfiltnis- 
mttGig stark hinduisiert. In seinem Hause ist alles bestens vor- 
bereitet. Churaman hat zwei Frauen, die erste ist unfruchtbar, die 
zweite schenkte ihm einen Sohn, der kr&nkelt. Die erste Frau bringt 
dem im Vorhof des Hauses sitzenden Panda auf einer Messing- 
schii8sel folgende Gaben: KokosnuG, zwei Annas, Milch und Griin- 
zeug, woriiber Haldi (Gelbwurz) gestreut ist. Diese Gaben empf&ngt 
der Panda, aber sie gelten der Mata. Der Panda schwingt liber das 
Haupt der kinderlosen Frau seine aus Kuhschwanzhaaren verfertigte 
GeiGel und spricht dabei: „Ich werde Dir Kinder geben“. Auf diese 
Weise sollen die bosen Geister (Shuts) vertrieben werden, also das 
Hindernis des Kindersegens verschwinden. Uber den schwachlichen 
Knaben der zweiten Frau macht Phulsa fthnliche Bewegungen und 
sagt: „Ich werde Dich gesund machen!' 4 
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Der Aufenthalt beim Hause Churaraan’s hat etwa eine Viertel- 
stunde gedauert. Die Prozession wird gleich hernach fortgesetzt. 
Etwa 200 Meter vor der Wasserstelle wird abermals fiir drei bis ftinf 
Minutcn gepaust und schnell ein Rauchopfer dargebracht. 

An der Wasserstelle angekommen, stecken sich alle Teilnehmer 
einigc von den zarten WeizenpflSnzchen hinter die Ohren. Alles 
iibrige, also die Pfl&nzchon samt der anhaftenden Erde, wird in das 
Wasser hineinverscnkt, wobei allerdings die irdenen TSpfe sorgf&ltig 
geschont werden: man nimmt sie mit nach Hause, um sie dem prakti- 
sclien Leben wieder dienstbar zu machen. Da man aber ftir die Bam- 
busst&nder eine profane Verwendung nicht kennt, so ltiflt man sie 
nach ihrer Entleerung an Ort und Stelle einfach liegen. Es stdBt auf 
keinerlei Schwierigkeiten, als ich sie ftir meine Sammlungen auf- 
heben und mitnehmen lasse. Eine allgcmeinc BegruBung (TJmarmung) 
bildet den Schlufl der Jaujflra-Veranstaltung. 

Als Zweck der Ubung wird zusammenfassend angegeben: Die 
Mata soli alle und alles schtitzen und in Gesundheit und Wohl- 
ergchen erhalten, wachsen und gcdeihen lassen. 

Jatcflra-Lied. 

1. Hinter dem Bar-(Baum) steht der Pipalbaum. 

Bei der Ttire steht der fruchttragende Nimbaum. 

Ho Mata, Du bist gut. 

2. Unter dem Nimbaum h&ngt eine Schaukel, 

Wer ist der zu Schaukelnde? 

Ho Mata, Du bist gut. 

3. Die Dewi (Mata) sitzt auf der Schaukel, 
und der Diener schaukelt. 

Hanuman (der Affe) spricht: Schaukle feet (d. h. er macht hm, hm). 
Ho Mata, Du bist gut. 

4. Schaukelnd, schaukelnd wurde sie (Dewi) bewuBtlos, 

Und die Halsschnur zerriB. 

Ho Mata, Du bist gut. 

5. Wer sammelt die (zu Boden gefallenen) Perlen? 

Wer setzt die Perlenschnur wieder zusammen? 

Ho Mata, Du bist gut. 

6. Die GOttin hat sie aufgehoben. 

Und der Diener hat (dabei) geholfen. 

Der G&rtner hat sie (die Perlenschnur) wieder zusammengesetzt. 
Ho Mata, Du bist gut. 
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7. Gut, gut, o Mata, habe ich dieses Lied gesungen. 
0 Gottin HinglaJ 448 ), segue (uns)! 

Ho Mata, Du bist gut. 


Daharo-Fest. 

DSharo, das upmittelbar an die Durga-Novcne sich anschliefit, 
wurdo 1938 am 3. Oktober gefeiert. Bei den Hindu gilt vielerorts 
die Geburt der Ganga-Mata oder auch Rama’s Sieg tiber Rawan als 
Gegenstand dieses Festes. An diese so wunderbaren Ereignisse den- 
ken die Bhil bei Gelegenheit des Daharo-Festes kaum. Umso mehr 
sind ihnen die geldiichen Leistungen gegenwartig, die Daharo an 
sie stellt. 

Um n&mlich die zu schlachtenden Opfertiere (WasserbUffcl- 
stiere) erwerben zu konnen, mtissen alle beisteuern. Jeder Dorf- 
vorsteher hat dafiir dem Staat (Jhabua) eine Rupie zu leisten. Jeder 
Pftchter hat seinem Dorfvorsteher dasselbe zu geben. So kommen 
sowohl die Stadt (Jhabua) als auch die Dorfer zu ihren Opfertieren. 
Damit den Leuten des Dorfes auch ein Quantum Daru nicht fehlt, 
mtissen die beiden, welche die Ehre haben, das geschlachtete Tier 
zu zerlegen, nebst ihrer Arbeit zusammen zwei Rupien dem Gemein- 
wohl opfern. 

Fiir gewohnlich schlachtet jedes Dorf am Daharo-Tage eincn 
Wasserbliffelstier und einen Ziegenbock. Die Schlachtung findet im 
heiligen Haine angesichts des Steines statt, der die Schutzgottheit 
des Dorfes symbolisiert. Frauen und bereits heranwachsende M&d- 
chen kbnnen an der Veranstaltung nicht teilnehmen, das schon aus 
dem Grunde nicht, weil alien diesen das Betreten des heiligen Haines 
iiberhaupt verboten isc. Eine Ausnahme von dieser Regel kann ge- 
macht werden, wenn der Monsum ausbleibt und eine Hungersnot 
Tiere und Menschen schwer bedroht. In solcher Situation gehen 
Frauen und Madchen wohl in den heiligen Hain hinein und be- 
schmieren die Gbttersteine mit Kuhdung und sonstigem Unrat. Wenn 
das den hohen Herrschaften nicht gef&llt — und das ist nattlrlich 
anzunehmen —, dann mogen sie Regen kommen lassen, der wird sie 
wieder rein waschen. 

Die zu schlachtenden Tiere werden nicht angebunden. Aber eine 
wichtige Rolle spielt auch hier das „Wohlgefailigmachen“ 443 ). Der 


44 *) “ Hinglaj, 8aid to be derived from Sanskrit hingula, a preparation 
of mercury with sulphur, vermilion: possibly, on account of the smearing 
of & sacred stone with red pigment,...” (W. Crooke, ERE, VI, 716). 
Unter dem Namen Hinglaj wird die grofle MuttergOttin in Balutschistan, 
westlich des Hingol-Flusses, nahe seiner Mtindung, verehrt. Die Hinglaj- 
Matd ist in Indien weit bekannt. 

44J ) Siehe obcn unter Anmerkung 417. 
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Dorfvoreteher giefit Wasscr liber den Riicken des Wasserbliffclstieres. 
Schtittelt sich dabei das Tier, so ist das ein Zeichen dafiir, dafi das 
Opfer der betreffenden Gottheit angenehm ist. Reagiert das Tier 
nicht darauf, so versucht man es mit Dam. Ftihrt auch das zu 
keinem Erfolg, so lafit man das Tier laufen oder gesellt es der Herde 
des Dorfvorstehers zu. Es darf weder geschlachtet noch verkauft 
werden. Wohi kbnntc man im n&chstfolgcnden Jahr den Yersuch 
mit ihm noch cinmal machen. 

Hat das Tier, wio es gewbhnlicli der Fall zu sein pflegt, ent- 
sprochen, so erteilt der Dorfvorsteher einem den Auftrag, ihm mit 
dem Schwert den Kopf abzuschlagen. Dieser erhftlt dafiir das Herz 
des Tieres. Dem Dorfvorsteher fallen das Bruststlick und eine 
Hinterkeule zu. Der Zauberer hat ein Recht auf Hals und Nacken. 
Der Dholi (Troramler) und der Rawal (Zeremonienmeister) emp- 
fangen das rlickwdrtige Rippenstlick. 

Im Auftrage des Dorfvorstehers oder Zauberers werden die im 
heiligen Haine aufgestellten Gotter (Steiue) (flir gewohnlich steht 
dort die Dorfgottheit nicht allein) mit dem Blute des Opfertieres 
bespritzt. Dabei wird aber wohl darauf geachtet, nicht auch die Reis- 
oder Milchgbtter (also jene Gdtter, die Blut nicht wollen) mit Blut 
zu beschmieren, diese werden libcrechlagen. Auf die Unterscheidung 
zwischen Blut- und reinen Gdttern gehen wir spfiter ctwas naher 
ein (S. 276). Bemerkt sei nur, dafi als blutliebend vor allem die weib- 
lichen Gottheiten erscheinen. So deuten auch, alles in allem genom- 
men, die einschlfigigen indischen Tatsachen darauf bin, dafi die blu- 
tigen Opfer letzten Endes im Mutterrechte, n&herhin im Kulte der 
damit zusammengehenden weiblichen Gottheiten verwurzelt sind. 

Von der Leber schneidet der Dorfvorsteher ein Stllckchen ab. 
Dieses zerkleinert er zu winzigen Teilchen, die er dann als Rauch- 
opfer auf gliihende Holzkohlen streut. Dasselbe tun nach ihm der 
Zauberer, wie auch andere filtere und angesehenere M&nner des 
Dorfes. 

Nach Erledigung dieser Riten kommt das Essen und Trinken 
zu seinem Rechte. Yom Blute verspritzt man nicht allzu viel. Was 
davon librig blieb, wird mitverzehrt. 

In der Hauptstadt Jhabua werden am Daharo-Tage zwolf 
Wasserbliffelstiere, zwdlf Ziegenbocke, zwdlf H&hne und zwblf 
Kokosnlisse, und zwar bei den verschiedenen Tempeln und heiligen 
Statten geschlachtet, bzw. zerschlagen und geopfert. Einen der 
Wasserbliffelstiere enthauptet der Kdnig in eigener Person, er 
schl&gt dem Tiere in der liblichen Weise mit dem Schwerte den Kopf 
herunter. Das geschieht so allj&hrlich am Daharo-Tage vor dem 
Heiligtum des Gottes Wagazo in Jhabua. Natlirlich ist der Kbnig 
ein Erz-Hindu. Wie erklhrt es sich, dafi dieser am genannten Tage 
ein Tier, ja sogar einen Wasserbiiffelstier, toten darf? Dieser „Aus- 
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nahme“-Fall ist auch sonstwo festzustellcn. Klarerweise wirken hier 
traditionelle Mfichte, gogen die der an nnd fllr sich blutfeindliche 
Ilinduismus nicht anzukommen vermochte, wo er also zu bemerkens- 
werten Konzessionen sich bequemen muiite. Es erscheint als nicht 
ausgeschlossen, dall in dem Tieropfer des Dashahara-Festes ein Er¬ 
satz fiir ein alteres Mcnschenopfer zu erblicken ist. Noch im vorigen 
Jahrhundert war es Sitte, dall an dieaem Tage allj&hrlich in Bombay 
(der Stadt der Bomboy-Mata, einer anderen Form der Kali-Mata) 
von den Karhfida-Brahmanen der grollen Gbttin ein junger Brah- 
mane getotet und geopfert wurde. ,JDas Opfer war vielfach ein 
Fremder, der oft monatelang aufs freundlichste aufgenommen und 
bewirtet worden war, dann aber am Abend des Festes von seinem 
Gastfreund vor dem Bild der GOttin getbtet und begraben wurde, 
w&hrend sein Blut zu Besprengungen diente.“ 444 ) 

Wenn J. Hoffmann 44a ) schreibt, dall Dashahara ein von den 
Landherren eingeflihrtes Hindufest eei, zu dem die Munda von Haus 
aus kein Verh&ltnis h&tten, so gilt moglicherweise Ahnliches auch 
von den Bhil. 


Die Dreschtenne und ihr Opfer. 

Die Dreschtenne nimmt naturgem&fi in der Zeit nach der Ernte 
(Oktober—November) das Interesse der Leute in Anspruch. Sie mull 
dann in besonderer Weise vor dem Einflufi von Hoxen und bbsen 
Geistern goschtitzt werden. Zu diesem Zwecke steht darauf entweder 
ein Pfahl vom Baumwollbaum ( simal ) oder von einem anderen mit 
Domen bewehrten Baum ( kanadero ). Wtlrde ein Ubelwollender Geist 
versuchen, daran herunterzusteigen, so liefe er Gefahr, sich an den 
Domen zu verletzen; er wird es daher lieber bleiben lassen. Ein in das 
obere Ende des Plahles hineingesteckter Pfeil soli demselben Zwecke 
dienen (Taf. XIII/4). Der bbse Geist weicht auch der am oberen Ende 
des Pfahles befestigten bunten Frauenhaarschnur oder gewbhn- 
lichen Hanfschnur geflissentlich aus, aus Furcht, damit festgebunden 
zu werden. An Stelle der Schnur tut es vielfach auch ein Band aus 
Reisstroh. Dieses zeigt an, dall hier alles abgeschlossen, also nach 
unten zum Boden der Dreschtenne hin, kein Weg ftihrt. Der wei- 
teren Sicherung wegen wird um die Dreschtenne gerno mit Asche 
ein Kreis gezeichnet, in welchem ein Kreuz (dessen Arme nach den 
vier Himmelsgegenden weisen), ebenfalls mittels Asche, angcbracht 
wird. © So glaubt man, die Dreschtenne nach alien Seiten vor 
Zugriffen und Sch&digungen durch bdse Geister schiitzen zu kbnnen. 

Ja, die Bhil sind sogar auf den fast genialen Einfall gekommen, 
auf die genannte Art die Bdsewichter zu Schutzherren der Dresch- 


<44 ) H. von Glasbnapp (Anmerkung 367) S. 82. 
448 ) J. Hoffmann (Anmerkung 213) IV, S. 1001. 
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tenne zu bestellen. Selbst die Felder, die sicli in der N&he befinden 
und die noch mit reifender Frucht besetzt sind, werden da mitein- 
bezogen: Die Totengeister wtlrden dort, so meinen sie, den sch&di- 
genden Einwirkungen von Wildschweinen, Ftichsen, Papageien, 
Schakalen usw. sich entgegenstellen. Freilich ist auch in diesem 
Fa lie in keiner Weise von einem an die Totengeister gerichteten 
Bitten oder Beten die Rede, sondem diese werden einfach zum gtin- 
stigen Funktionieren gezwungen, oder man glaubt doch, sie zwingen 
zu kfinnen. 

Zur Zeit des Drescliens soil auch niemand mit Schuhen an den 
FiiBcn die Dreschtcnne betreten: Der Segen miiGtc von ihr weichen. 

Nach Erledigung der Drescharbeit pflegt vom Hausherrn ein 
Opfer dargebracht zu werden. Kein Wunder, denn auf diesem Platze 
wird der Mais (oder was es sonst sein mag) gedroschen, und damit 
die zum Leben so notwendige Unterlage und Substanz gewonnen. 
Aber die Bhil leugneten nicht, daB dieses Dreschtenne-Opfer vor 
allem auch als Gelegenheit fur ein gutes Mahl gedacht sei, das man 
den helfenden Leuten zu bereiten sich verpflichtet fiihle. Ist einer 
begliterter, so opfert er eine Ziege, sonst muG ein Hahn geniigen. 

Wem gilt nun dieses Opfer eigentlich? Die einen sagen: „Dem 
Herm oben!“ Andere jedoch meinen, es sei das Recht der Seelen 
der Verstorbenen. 

Von der Leber des Opfertieres wird ein kleiner Teil fein zer- 
kleinert und dann mit Sttlckchen von gekochten Maiskbrnem ver- 
mischt. Die Mischung wird auf gltihenden Holzkohlen verbrannt. 
Man sicht darin ein Brand- und Rauchopfer. 

Von derselben Mischung streut der Hausherr auch etwas auf 
die Dreschtenne; er tut das im Namen der Toten, oder auch allge- 
mein im Namen der biteen Geister. 

Die Bhil kommen in ihrer Sorge urn die Dreschtenne erst zur 
Ruhe, wenn das gewonnene Getreide abgemessen oder abgewogen 
ist. Mit dem Moment, so glauben sie, weicht die Gefahr, daB Hexen 
oder bbse Geister Unheil stiften, vor allem das Quantum der 60 
kostbaren Lebcnsgtiter vermindern. 

Diese Auffassung und die entsprechenden VorsichtsmaGnahmen 
beherrschen tibrigens, wie W. Crooke 444 ) hervorhebt, das ganze 
ndrdliche Indien. Die zwei weiteren Einzelheiten (Auflegen von 
Kuhdung auf den Getreidehaufen zwecks Wachstumsfdrderung und 
Arbeiten auf der Dreschtenne bei Sonnenauf- oder -untergang, oder 
zur Mitternachtszeit, weil dann die bosen Geister anderweitig be- 
sch&ftigt seien), die Crooke namhaft macht, kbnnen wir fUr die 


44B ) (Anmerkung 322) II, 311. 
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Bhil nicht bestatigen. Warum hort iibrigens die in Frage stehende 
Bedrohung mit dem Abmessen dcr Frucht auf? Dicse Frage fand 
keine befriedigende Antwort. 

Verehrung der Hurdentiir. 

Das normale Bhil-Haus hat einen Vorplatz (finpnun), der moi¬ 
stens durch einen Holzstangenzaun oder durch eine mit Kletter- 
pflanzen bedccktc Hecke abgegrenzt ist. Nach dem Hauseingang fiihrt 
von diesera Vorplatz aus eine gewOhnliche Ttir, wiihrend nach aullen 
eine bewegliche Hiirden- oder MattentUr ( zhapo ) ihn abschlieBt 
(Abb. S. 65). Schwelle wie auch die beiden Pfosten dieser nach aufien 
ftihrenden Zaunttir erfahren in der Zeit dcs Diwdli-Featas (Ende 
Oktober — Anfang November) eine speziclle Verehrung. die der Zau- 
berer durchzufiihren hat. Diesen gibt man an Nahrung, was immer 
er wtinscht; denn das, was der in Trance versetzte Zauberer ifit, iflt 
ja eigentlich nicht er, sondern die Vorfahren genieBen es. W&hrend 
vierzehn Tagen wird die HUrdenttir-Verehnmg fortgesetzt, jeden Tag 
bei einem anderen Haus. AJs Tag des Schlachtopfers von Ziegenbock 
und HBhnchen gilt aber vor allem der dritte Tag vor Diwtili. 
Die Opfertiere hat der Hauseigentiimer zu stellen. Der Zauberer singt 
aus dem Repertoire der Zaubergesfinge den „Gesang des Herrn“ 
(Siva). AnlaB zu einor solchen Ttirverehrung kann aber auch eine 
gltlcklicbe Entbindung sein. 

Mit dem Blute der Opfertiere besprengt der Zauberer die Ttirc, 
wie auch deren Schwclle und Pfosten. Kleine Teilchen der zer- 
sttickelten Leber legt er auf ein Holzkohlenfeuerchen, das auf einer 
Dachziegelscherbe in der Nfihe der Ttire steht. Dieses Opfer gilt als 
Rauchopfer. Auf die Frage, wem dieses Opfer gelte, erfolgte die 
Antwort: „Im Namen Gottes“, wie alle Opfer. Das stimmt und stimmt 
nicht. Die Bhil sagen gerne so, und oft genug denkt der einzelne 
dabei mehr oder weniger an den Hochgott BhagwSn. Aber eigentlich 
gehbrt das HUrdenttlr-Opfer, dargebracht in der Diwdli-Zeit, so gut 
wie sicher der Diwali-Mats, also der Lak$mi. Leider zeigt (bei der 
Ausarbeitung) unser Material in Bezug auf den vorliegenden Punkt 
eine ziemliche Dtirftigkeit. Mit verhaltnismaBig leichter Mtihe hiUten 
sich mehr und zuverlassigere Daten eniieren lassen. Das muB also 
bei nftchster Gelegenheit nachgeholt werden. 

Der drittletzte Tag vor Diwali, an dem das Opfer zu Ehren der 
Hiirdentiir stattfindet, gilt gleichzeitig als der Tag des Reichtums 
(der Fiille), dhan genannt, nach dem sanskritischen dhana, Reich- 
tum, Schatz. An diesem Tage wfischt man Schmuck und Geld, erst 
in Wasser, dann in Milch, worauf Schmelzbutter-Lichtchen davor 
angezundet werden. 
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DiwSli-Fest. 

Ab Diwaho ertbnl die grofie Trommel wieder. Ab Gokalathani 
wird auch wieder gesungen. Diese Singperiode dauert 14 Tage 
nach Diw&li, bis Kali Saiode, dem sogenannten Schwarzen Vier- 
zehnten (S. 205 f.). DieLieder, welche in dieser Zeit gesungen werden, 
sind vornehmlich die sog. Garbo- und Hirien-Lieder (S. 194 if.). 

Diwali, das Lichter-Fest ist zwanzig Tage nach Dashahara 
fUllig. 1938 wurde es am 3. Oktober gefeiert. Diwali heifit wortlich 
„Lichter-Reihe“. Das Fest wird zu Ehren der Glticksgdttin Lak?mi 
begangen. 'VVenn Diwali auch mebr Stadt- als Landfest ist, so neh- 
men doch auch die Bhil an seinen Veranstaltungen teil. 

Ahnlich wie der letzte Markttag vor Holi, so wird auch der 
Diwali unmittelbar vorangehende Markttag dazu benutzt, urn die 
ftir das Fest ben5tigten Utensilien (Knallfrbsche, L&mpchen und das 
dazu gehorige Material, Salatdl, KokosnuB, Farbstoffe fiir die Be- 
malung der Haustiere usw.) einzukaufen. Dazu erlebt das Bhil-Haus 
vor Diwali vielfach ein grofies Reinemachen, gewisse Verzierungen, 
die den Namen „Sperlinge“ 4<T ) tragen, werden, ahnlich wie vor 
einer Hochzeit, auf den Aufienw&nden des Hauses frisch aufgemalt 
(Taf. XIII/2). 

Am Abend des Diw&li-Tages findet die Mermeriyah-Zeremonie 
statt. Spaltet man die lfinglich gestaltete Ktirbisfrucht ( tumri ), so 
heifit jede H&lfte meriyun. Diese meriyan (Plural) dienen als Liclit- 
Beh&lter. An ihrer Stelle werden auch Metalltellerchen verwendet. 
Die Behaiter fiillt man mit 01 oder Schmelzbutter und steckt dann 
einen Baumwollfaden oder einen Streifen des Turbans als Docht 
hinein. Jc ein so hergerichtetes LichtgefhB wird aufgestellt im Hause 
vor dem Stall, ein anderes drauflen auf der Veranda in einer Nische, 
eines auf dem VerschluBbalken der HUrdentUr und schliefllich auch 
eines auf dem Dunghaufen. Nach dem Abendessen — gegcn 8 Uhr 
— ztlndet man die Lhmpchen an und l&fit sie ausbrennen. Alles das 
geschieht, wie die Bhil sagen, zu Ehren der Diwah-Matd, also der 
Lakpni. Diese wird zwar sonst nicht verehrt, weil sie — fthnlich 
wie die Salar-Mata — keinen Stein hat, also mit Hilfe eines huBeren 
Symbols nicht dargestellt und in Erinnerung gebracht wird. Die hier 
zutage tretende Auffnssung der Bhil ist lehrreich und interessant 
zugleich. Der Stein ist demnach weder identisch mit der Gottheit, 
noch gehort er notwendigerweise zu jedem GOtterkult dazu. 

Um die Zeit, wo abends die Lichter brennen, geht im allge- 
meinen von jedem Haus ein mknnlicher Vertreter zum Hause des 
Dorfvorstehers oder auch zum Hause eines anderen Bhil, voraus- 
gesetzt, daB dieser sich bereit erkldrt, den so Versammelten ein Mahl 
zu servieren. Das Mahl kann auch an einera andern Tag geboten 


.(Anmerkung 230) S. 30. 
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worden: denn man kommt nun so vierzehn Tage lang (bis Kali 
Sawde, dem Schwarzeu Vierzehnten) abends zusammen und singt die 
sogenannten ffirien-Lieder. 

Im Verlaufe dcs Vorabends von Diicali, zur Zeit, wo die Lichtcr 
brennen und eine Anzahl der Manner sich bereits zum Dorfvorsteher 
bcgeben hat, ftihrt in jedem Hause einer der zuriickgcbliebcnen m&nn- 
lichen Insassen folgende Zeremonie durch. Der Betreffende nimmt 
ein Sttick gespalteten Bambus. entztindet dieses im Feuer und lSuft 
damit einmal um das Haus herum, wobei er immer wieder schreit: 
Vwle\ Hat er die Runde um das Haus vollendet, so l&uft er etwa 
zehn Schritte in ostlicher Richtung und wirft den brennenden Bambus 
nach Osten hin weg, indem er sagt: „Grippe, Katarrh, Schmerz, alle 
kriechenden Tiere (Wtirmer, schwarze Ameisen), geht nach 
Malwa 44 *). das ohnehin schon voll ist von Euch!“ 

Am Morgen des Diwali -Tages wird karminrote Farbe mit 01 
und Wasser zu einer breiartigen Fltissigkeit gemischt. In diese 
taucht man den Rand eines Schmelzbuttertdpfchens oder einer irdenen 
Pfeife und stem pelt alles Vieh, so dafl die Tierc mit roten Kreisen 
mehr oder weniger bedeckt sind 44p& ). Nur bei den Wasserbiiffelstieren 
begniigt man sich damit, die Hbrner rot anzustrcichen. 

Nachdem dieses geschchcn ist, zcrschlagt man eine KokosnuB 
und schlachtet einen Hahn. Winzige Teile der Leber und der Kokos- 
nufi werden auf gliihende Holzkohlen gestreut und damit alsRauch- 
opfer dargebrocht. Jetzt erst wird das Vieh zur Futtersuche in den 
Dschungel hinein entlassen, bzw. hinausgefUhrt. 

Verehrung des Kuhweges und der Ktihe 44# ). 

Gegen Abend des Dtu>5/t-Tages kommt es zur Verehrung erst 
des Kuhweges, dann der Kiihe selbst. 

Als Kuhweg gilt ein Hohlweg oder ein anderer Weg, der seitlich 
dutch BtLume oder Str&ucher oder durch einen klinstlichen Zaun 
abgegrenzt ist. Ein Chamfir (Mitglied der Abdeckerkaste) wird be- 
auftragt, einen hinreichend langen und schweren Strick aus Gras 
herzustellen. Er dient dazu, das eine Ende des Kuhweges in der 
H5he von etwa 114 Meter abzusperren. Der Cham&r wird flir seine 
Arbeit von dem Dorfvorsteher mit einem Bxischel Mais, einem Biischel 
Weizen und einer Portion Daru entlohnt. Der Dorfvorsteher opfert 
dem Kuhweg einen Hahn oder ein Hiihnchen. Das Blut trfiufelt er 

448 ) Malwa, ein fruchtbares, besondera Weizen produzierendea Hoch- 
plateau, das Ostlich an das Bhilgebiet angrenzt. 

<«•) (Amnerkung 227) Plate IV/7. 

44 *) Dieser Teil der DfuJdJf-Feierlichkeiten bei den Bhil ist identisch 
mit dem Pola-Fest in Berar und Nachbarschaft. W. Crooke (Amner¬ 
kung 322) S. 298 f. 
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auf den Kuhweg. Dasselbe lut er darauf mit Darn. Die Opfer- 
handlung des Dorfvorstehers verfolgt einen doppelten Zweck. Einer- 
seits sollen auf Grund dcssen die Tiere vor Krankhcit bewahrt 
bleiben, anderseits wiinscht man. daB denen, die sich gleich darauf 
von den Ktllien tiberrennen lassen, kein Leid geschehe. 

Nun beginnt man, das Vich des Dorfes durch den so priipa- 
rierten Kuhweg zu treibcn. Gegen Ende des Weges miissen die Tiere 
untcr dem Grasstrick durch. Das geht, besonders bei den ausge- 
wacliscnen Tieren, nur mit einer gewissen Gewalt. So soil es auch 
sein, damit die „Krankheitslast“ aus dem Vieh herausgehe und dieses 
fortan gesund bleibe. Ohne viel Lfti-m, BdllerschUsse und Prilgel geht 
das natlirlich nicht ab. 

In der N&he des Strickes stehen die jungen Mhnner und Bur- 
sclien, deren Kuhweg- und Kuhbegeisterung dermaflen groB ist, daB 
sie bereit sind, sich vor das durchdr&ngende Rindervieh zu werfen 
und tibertrampeln zu lassen. Beim Herannahen der Tiere fangen 
gewohnlich etliche von ihnen an zu zittem und mit dem Kopf herum- 
zuschlagen: Sie zeigen sich bereits von der Salar-Mata (S. 195) 
Oder DiwUli-M&ta ..besessen". Mit den Hftnden so gut als mbglich 
das Gesicht schiitzend, werfen sie sich vor die Tiere hin. Haben alle 
die Stelle passiert und sind alle unter dem St rick hindurchgekommon, 
so gilt die Zeremonie als beendet. Die jungen Leute stehen auf — 
was dem einen oder anderen manchmal etwas schwer wird, — und 
erhalten von ihren begltickten Angehorigen Ktlsse und Geschcnke 
(Kleider) und schlieGlich natlirlich einen guten Trunk Daru. 

In der Zeit, die begrenzt ist durch den dritten Tag vor Dito&li 
und dem Schwarzen Vierzehnten, also 14 Tage nach DitoHli, wird 
der Htirdentlir ein Schlachtopfer dargebracht. Leider iibersahen wir 
es im Drange der Arbeit, zu diesem Punkte noch nahere Erkun- 
digungen einzuziehen. Fiir gewbhnlich dlirfte es sich um Schlach- 
tung und Opferung eines Hahnes handeln. 

Gdrdan 450 ) (Kp§n a-)F e i e r. 

Bald nach DiioSli. wie es scheint, am zweiten Tag darnach, formt 
bei etlichen „besseren‘ ; Bhil der Hausherr vor seinem Haus auf dem 
Boden eine mannliche Figur aus Erde und Kuhdung. Jeden Abend 
entziindet man da vor ein Schmelzbutter-Lfimpchen. Am 11. Tage 
nach Diioali l&Gt derselbe Hausherr ein besseres Mahl (mit Zucker, 
Schmelzbutter usw.) bereiten und bringt ein Rauchopfer dar, das 
aus etwas Schmelzbutter und Teilchen des bereiteten Essens besteht. 

Qordan dtirfte mit Govardhana, dem Berg bei Mathura, im Zu- 
sammenhang stehen. Dieser Berg „ist dem Kr?na heilig, der ihn einmal eine 
Woche lang mit seinem Finger emporgehalten haben soli, um die Bewohner 
von Braj vor Sttirmen zu schtltzen“, H. v. Glasenapp (Anm. 367) S. 42. 

K o p p e r «, Die Bhil in Zenlr&lindlen. 13 
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Alsdann redet der Haushcrr die am Boden befindliche Figur an 
wie folgt: 

„G6rdan! IQ Bcr-Friichte, Griln und Tamarindenfriichte! — 
Ar6! (soviel wie unser Hallo!) Der Lebenden Hochzeit, 
der Verstorbencn Totenfeier veranlasse! 

Yerlobe Dich und heirate!“ 

Eine andere Formel: 

„Erhebe Dich, hellfarbiger Gott Reinige die Zahne, spiile den 
Mund, ill Schmelzbutter und Brot.“ 

Nach Erledigung dieser feierlichen Ansprachc wird die Figur 
in einen Korb getan und auf den Dunghaufen gcworfcn. 

Wer G6rdan sei, vermochten unsere Bhil selbst nicht zu. sagen. 
An weiteren Erkl&rungen ftigten sie aber noch bei: 

1. Am zweiten Tage nach DiwSli, so sage man, gehen alle Gott- 
heiten schlafen; sie schlafen bis zum 11. Tage nach Diwaii. 

2. W&hrend dieser Zeit diirften Festlichkeiten (Hochzeiten) nicht 
stattfinden, weil die Gottheiten nicht anwesend sein kdnnten. Die 
Vergleichung mit den ilbrigen, besonders mit dem nordlichen Indian, 
zeigt, dall niemand anders als Kr?na im Hintergrunde der G6rdan- 
Feier sfeht. Neben Kn?na begegnen wir dort auch dem aus Dung 
bzw. Lehm geformten Figurenpaar Gauri (MuttergOttin) und 
Ganesha m ) (Elefantengott). Aus Vienu’s viermonatigcm Schlaf 
machten die Bhil anscheinend einen allgemeinen Schlaf dieser Gdtter- 
welt, schr&nkten die Schlafenszeit aber auf die genannten neun Tage 
ein. Der Tag des Erwachens indes ist in jedem Falle der elite Tag 
nach Diw&li. 

Hij-ien-Lieder. 

Die //irten-Lieder haben ihren Namen von dem Worte hiri, das 
in diesen Ges&ngen fur gewbhnlich die Strophen einleitet. Ob und 
was das Wort bedeutet, ist nicht klar. Im Ganzen genommen gehbren 
die Hipen-Lieder, ebenso wie die Garbo-Lieder zum Festkreis von 
Diwaii. 

Lied der Kuhverehrung. 

1. Hiri, im spiralig aufgebauten Termitenhtigcl wohnt die Cobra- 
Schlange Waging m ). 

2. Hiri, die Cobra-Schlange Wazing spricht Zaubersprliche, und 
die weiblichen Cobras bl&hen ihre Windf&cher. 


«*) W. Cbookb (Anm. 322) S. 296 f. 

481 ) Wising (mAnnliche Kobra) ist Vater des Ganpat Oder des Gan&sh 
(des Elefantengottes). Letzterer wurde von ihm im Ehebruch mit der Gangan 
(oder Gaioran, Gemahlin des Mahadeo Oder £iva) gezeugt. Wo es sich in 
der Zauberei um die Beschwbrung des Schlangenbisses handelt, wird auf 
Wazing Bezug genommen. Vgl. Jungblut (Anra. 24B) S. 113 f. 


Die Bhil in Zentralindien. 


195 


3. Hiri, nach einer Weile sprach Wazing ein Wort und machte 
daraus Salar, die Kuh. 

4. Hiri. da rollte die Salar-Kuh auf der linken Kbrperseite Knot- 
chen Schmutz 4M ) zusammen und formte daraus eincn Ochsen. 

5. Hiri , da sprach die Salar-Kuh zum Traum 4M ): Mein Bruder, 
geh nach Narpaliyo, dera Dorfe. 

6. Hiri, denn ein grollcr Festtag ist gekommen. 0 Hirfe, schmticke 
doch mich und die andcren Kuhe! 

7. Hiri, geh, o Hirte. zum Laden des (mohammedanischen) Kauf- 
manns, und hole ranch kleinc Schellen von dort. 

„H irien der Herd e.“ Diwali- Lied der Manner. 

1. Hiri, geweidet. herumgefuhrt habe ich sie (die Herde) im ganzen 
Lande. Habe die M&ta (Kuh) sich setzen lassen auf dem Tama- 
rinden-Plateau (Bis). 

2. Hiri, geweidet, herumgeftlhrt habe ich sie im ganzen Lande. 
(Kuh-3f3fd spricht): Nimm mich nicht mit zum Lande Kata- 
liyun. 

3. Hiri, die Leute von Kataliyun sind schlecht: sie werdcn mich 
toten mit einer Axt. 

4. Hiri, die, welche vorausgehen, fressen das feinste Gras. Die, 
welche nachfolgen. die (iihriggebliebenen) Stengel. 

5. Hiri, geweidet, herumgefuhrt habe ich sie im ganzen Lande. 
Dann sprach die Kuh Salar: 0 Hirte, ich habe Durst. 

6. Hiri, die Absteigstelle zur Narbada 458 ist schmal: M&ta, trinke 
ganz vorsichtig. 

7. Hiri, die zuerst trinken, trinken klares Wasser. Die spfiter 
Kommenden trinken trtibes Wasser. 

8. Hiri, er (der Hirte) hat seinen mit seidenen Tressen besetztcn 
Dhoti 45 *) abgelegt und das (darin) durchgcscihte Wasser der 
Matd (zum Trinken) gegeben. 

4M ) Dieses Motiv zeigt in Indien und dartlber hinaus eine weite Ver- 
breftung. Ftir dae hohe Alter zeugt sein Vorkommen in Altiran. Ohrmasd 
liefl auf dem Kfirper des Urmenschen Gayomart, w&hrend diescr schlief, 
Schweifi entstehen und blldete daraus einen schonen jungen Mann von 
15 Jahren. Die Wege des zauberhaften Denkens und Tuns sind hier — im 
Gegensatz zum freicn Schaffen im eigentlichen Sinne durch das Hbchste 
Wesen — lfingst beschritten. Dafl dio Bhil noch ihrem Bhagtaan die 
Sohaffensf&bigkeit im engeren Sinne des Wortes vindizieren, habe ich an 
anderer Stelle gezeigt. (Anmerkung 33) S. 279 If. 

<««) Eine Personifizierung des Traumas, wie sie bei den Bhil auch 
sonst vorkommt. 

tt8 ) Narbada, der zweitheiligste Flufi Indiens. Sie, die Narbada, kommt 
also gleich nach der heiligen Qahga (Ganges). 

«i«) Das grbBere KleidungsstUck der Manner. Es bildet ein viereckiges 
Stuck Tuch (8. 98). 


13- 
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9. Hiri, oben auf dem Felscn schlagt der Pfau mit den Fliigcln. 
Das (FHigel-)Schlagen macht die Herdc von 1200 45? ) (Kiihen) 
erschrecken. 

„Des Bettolns Hirie n.“ Ges ungen vor dem 
Diivali-F cst. 

1. Ein Kdrbchen, aus drei Stabchen verfertigl, die Rangli geht 
(grob) raahlen (urn Mehl ftir Maisbrei zu erhalten). 

0 Rangli, raable schnell, ja schnell; denn mein Bettler 45s ) geht 
hungrig. 

2. Mit schwarzen Ochsen pflligt man, 

Mit weiJlen macht man Gewinn. 

Des Dorfes Vorstcher sagt so: 

Du pfltlge, mein B ruder 45 *). 

3. Ira Wasser pl&tschert es. 

Was fUr ein Tier geht da? 

Es ist die Tochter des KOnigs Bhoz 4 **). 

Sie geht die Zwara-Feier anschauen. 

4. Die kleine Schw&gerin bat unaufhQrlich: 

Lafi mir doch einen Halsring machen. 

5. Ein tiefer Brunnen, ein schmaler Rand. 

Kareli, fiille schnell (die Tbpfe) mit Wasser. 

0 Wassertr&gerin, lockere Deinen Armschmuck ein wenig. 

6 . Verschmiert und bestrichen wurde die Veranda. 

Der stechende Skorpion geht (auf die Veranda). 

7. Da ist die Affin mit dem schwarzen Schwanz. 

Sie frifit meine OlfrUchte. Wenn ich sie einmal 
erwische, wird es ein Herumbalgen geben. 

8 . In ihren Scholl legt sie kleine Gurken, bestreicht sie mit Salz. 
In meiner Hand ist ein Kntippel. Ich werde ihr (damit) her- 
unterwischen: zwei, drei (Schl&ge). 

Der Lederarbeiter und die Lederarbeiterin streiten miteinander 
Ich fahre mit dem KnUppel dazwischen. 


1200, eine hetlige Zahl der Hindu. 

Bettler = S&dhu (der fromme, „heilige“ Mann). 

459 ) Bruder = gewBhnliche Anrede, auch dann, wenn es sich nicht 
um leibliche oder Clan-Brlider handelt. 

4 *°) Bhoz = Bhoja, aus dem Rajputengeschlecht der Panwdr, bestieg 
um 1018 den Thron von Dhar und regierte glorreich tiber 40 Jahre lang. 
GemfiO dem „Song of Kasumor Damor“ liefl Konig Bhoz unter den dama- 
ligen Damor-Bhil ein forchtbares Blutbad anrichton. Siehe Koppers (An- 
merkung 292) S. 764 ff. 



Die Bhil in Zentralindion. 


197 


9. 0 Bettlerin, weshalb so magcr? Koram in mein Land, 

Ich werde Dich ftittern, mit dicken Brotchen, zwei, vier, aus 
feinstem Weizenmehl. 

10. Die Mais-Afa/5 isl furchtbar hart. 

Der Mahlstein springt entzwei. 

Wenn (darans) noch Brei gemacht (in saurer Milch), 

So springt der noch im Magen. 

11. Der Amrio dreht die Schopfeimer-Walze. 

Das Wasser entwischt durch die Abflufirinne (Bis). 

12. HirUn, was schl&fst, was wachst Du, KOnig der Rinder? 

Auf Deine Veranda kamen Leute aus der Stadt. 

Gib uns, was Dir gefftllt. Gib uns eine Zunio-Rupie. 

Wir mdchten zum Haus der Phatun gehen, um Daru zu kaufcn. 
Ich sage, Phatun, meine Schwester, fiir den Daru. 

(Sie:) Du, Toter, Du kommst mit einem kupfernen Halsring, um 
mich zu betriigen. (Er tauscht einen silbernen vor, wofilr er 
aber das Geld gar nicht hat). 

13. (Jetzt wiedcr Szene beim Rinderkbnig). Die Bettelnden sngen: 
Hifien, ein grofies Haus, eine groCe Veranda. 

0 Bruder, wessen Kamen soli ich aussprechen? Was schlbfat 
Du, was wachst Du? 

Wir sind gekommen, um eine Rupie zu holen. 

Lege das Kind dorthin, lege es in die Schaukel-Wiege. 

Unsere Tumaran (KUrbisschalen) willst Du mit Betrug flillen. 

14. Hifien, die Schlange im Termitenhtigel, die Schlange Wazing 
richtet ein Wort an die (weibliche) Schlange. Diese nimmt es 
auf. Sie macht ein Knotchen Dreck aus dem Wort und aus dem 
Knotchen Dreck die Salar-Kuh. Und daraus wieder macht sie 
ein kleines Rind 

Und daraus einen Stier, einen zum Kampf herausfordemden 
Stier. 


Oar bo- Lieder. 

Die Zeit von Gakalatham (S. 175) bis zum Schwarzen Vier- 
zehnten (14 Tage nach Diw&li ) ist eine besondere Zeit dcs Singcns. 
Gesungen werden vor allem die sogenannten Garbo-Lieder Atl ). Was 
Garbo eigentlich bedeutet, war nicht klar festzustellen 4 **). Es war 
auch von einer Garbo-Matd. die Rede. 

*« l ) Die Garbo -Lieder aind besonders ftlr die Gebiote von Gujarat 
charakteristisch. “And the women of that province are seen ‘blowing the 
waterpot' and dancing round it, singing religious songs all the while. These 
songs are called garbhas.’ (Jungblut, Anm. 248, S. 70). 

<**) Man mdchte boi Garbo an das vedische garbha (Mutterlcib, Leibee- 
frucht) and an die sogenannte Garbhadhana (Bcfruchtungszeremonie) den- 
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Der Inhalt der Garbo-Lieder hat es tatsfichlich vor allem mit 
der Maid und mit Kr$na zu tun. Aber auch das einfache Liebeslied 
und die Satyre fehlen nicht. Angenehm vermerkt man, dafi die 
Garbo-Lieder, im Gegensatz zu den Holi- und Hochzeitsges&ngen, 
von derb-erotischen Dingen im allgemeinen so gut wie frei sind. 

Das Singen der Garbo-Lieder selbst bildet hiiufig den Gegen- 
stand eines Geliibdes. In diesen F&llen findet das Singen und Tanzen 
stets zur Nachtzeit statt. Sollte es damit im Zusaramenhang stehen, 
dali die Person, welche der Garbo-Mata ein Geliibde macht, sich 
nicht der Sonne (dem Osten) zuwendet, wie das sonst bcim Sprechen 
der GelUbde (S. 224) allgemein der Fall ist? 

Der dabei zu beobachtende Vorgang brachte uns auf den Ge- 
danken, dafi die Bezeichnung Garbo-Lieder vielleicht so viel wie 
Mitte-Lieder bedeuten konnte. Die Tanzenden bilden namlich zwei 
Gruppen, eine M&nner und eine Fraucn-Gruppe. Beide Gruppen 
bewegen sich um einen Mittelpunkt, der von zu opfernden Dingen, 
zwei irdenen Tdpfen mit brennenden Lampchen darauf und zwei 
irdenen Pferdchen, gebildet wird. Die W&nde der Topfe sind mit 
kleinen Ldchern versehen, in die Blumen hineingesteckt werden. 
Beide Gruppen fUliren somit im Tanze eine Doppelbewegung durch, 
einerseits n&hern sie sich immer wieder dem Zenlrum oder entfernen 
sich davon, andererseits bewegen sie sich auch langsam im Kreise 
herum. Die T&nzer derselben Gruppen halten ihre Arme wechsel- 
seitig verschlungen. 

Wenn so w&hrend dreier Nfichte unter Absingen von Garbo- 
Liedern getanzt worden ist, gilt das GelUbde als erftillt. Die Gegen- 
st&nde, welche in der Mitte standen, werden dann an heiliger St&tte 
im heiligen Haine geopfert. Das Hinbringen derselben bezeichnet 
man als das Senden (vergl. die ..Sendung" der „Bl&ttorbrautleute“, 
S. 165). 

Fs folgt nun eine Anzahl von Garbo-Liedern. 


ken, die „vor der Cbersiedlung der jungen Frau in das Haus des Gatten 
vorgenomraen wird und darin besteht, dafi man ihr, um die erhoffte Frucht- 
barkeit zu versinnbildlichen, Reis, KokosnUsse und andere Frtichte in den 
Scholl legt“ (H. v. Glasknapp, Anm. 367, S. 382). Doch Garbo ( Garbas ) 
und garbha gehOren sprachlich nicht zusammen, und auch in bezug auf 
das Inh&ltliche stbBt die erw&hnte Zusammenstellung auf Schwierigkeiten. 
Nach Jamshedji Ardeshir Dalal (Census of India, 1901. XVIII (Baroda), 
Part I, Bombay 1902, S. 123) verstand man ehemals imter Garbas die 
Lieder, welche die Frauen zu Eliren der Muttergottheit erklingen liefien. 
Heutzutage aber ist der Begriff garbas ein weiterer. “These garbas were 
originally simple hymns in her (of the goddess) praises, but now-a-days 
any song is sung by them, no matter wether it does or does not relate to 
gods or goddesses. It may even be a love song from any drama." 
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Im Namen der Mata (MuttergSttin). 

Die Garfto-Saclien dcs Paioanpor/i-Berges 463 ) sind sell tin. 

LaBt uns Garbo spielen in Freuden. 

In wesson Namen soil Garbo gefeiert werden? 

Laflt uns Garbo spielen mit Freuden. 

Garbo soil veranstaltet werden im Namen der Kalka-Mdtd 484 ). 
Lafit uns Garbo spielen mit Freuden. 

In wessen Namen soli Garbo gefeiert werden? 

Im Namen der Hunwara-Mdtd (eincr Hexen-Affltfi) soil Garbo 
gefeiert werden. 

Im Namen der Silberfeigenbaum-Afd/d... 

Im Namen der Schmerzcns-AfSffl ... 

Im Namen der Limping-M&td ... 

Im Namen der Pocken-Mata ... 

Bring schnell die Garbo-Sachen. 

Hinter meinem Hause ist cine Erdgrube. 

Der kleine Topf 4 * 5 ) halt mein Herz gefangen (Refrain, wird 
wiederholt nach jeder Zeile). 

Da sind die Ttipfer. Ich werdc Euch Briider nennen. 

Bring schnell die Garbo-Sachen und komme, 

0 mein 100.000-wertiger Garbo. Ich falle niedcr vor Dir. 
Eisenschmiede, ich nenne Euch Briider. 

0 mein 100.000-wertiger Garbo. Ich falle nieder vor Dir. 
Bring schnell die Lampions... 

Olpresscr ... bring 01 ... 

Gftrtner ... bring Blumen ... usw., usw. 

Die Sit ala- M at a (Pockengtittin) wird eingeladen. 

1. Sie ging aus von Pawangarh, die Mata. 

Meine Freundin, die Sitala-Mnta. (Refrain.) 

Die Mata stieg hinab nach Bariya 4M ), der Stadt. 

4M ) Der Pawangarh-Berg liegi bei Baroda. Er gilt als Ausgangspunkt 
alter Gottor und Gtittinnen. 

444 ) Kalka-Mdtd, einer der viclon Namen ftir KStt-Durgd. Auch den 
Hindu ist die MuttergOttin unter jenera Namen bekannt (Monier-Williams, 
Anra. 379, S. 227). Wie verh&lt sich dazu Kalki-avatdr, der letzte, noch zu 
erwartende avatara des Viftiu, in Form eines (weiUen) Pferdes? (A. a. 0., 
S. 114. Vgl. Dubois, Hindu Manners..., II, S. 623f. W. Crooke, An- 
merkung 322, S. 205.) 

«•») Wie dieser bei der Garbo-Veranstaltung im Mittelpunkt steht und 
umtanzt wird, sahen wir S. 198. 

<••) Bariya (s= Zwtilf-Stadt) liegt etwa 20 Meilen slidbstlich Godhra. 
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Die Mata befragte den Kbnig von Bariya. 

Mata, woher kommen Sie, wohin gehen Sie? 

Woher ich komme, dortlun gehc ich. 

Mata, bleiben Sie zwei, vier Tage. 

Wenn Sie bleiben, so lasse ich einen Tilak machen. 

2. Die Mata ging aus Bariya. 

Sie stieg hinab nach Dohad, der Stadt. 

Die Mata befragte den Dehai** 1 ) von Dohad. 

Bleiben Sie bier, zwei, vier Tage. 

Wenn Sie bleiben, so kaufe ich einen Halsring. 

Wenn Sie gehen, so kaufe ich ein Brusttuch. 

3. Die Mata stieg hinab nach Jhabua, der Stadt 
Der KOnig von Jhabua fragte sie: 

Matd, woher kommen Sie, wohin gehen Sie? usw. 

Wenn Sie bleiben, so kaufe ich einen Lendengurt... 

Hexenbesuch. 

1. Wes Landes Bewohner seid Ihr? 

0 Mata, mit Deinen weifien Pferden, schlage das Zelt auf. 
(Refrain.) 

Wir lebon in Pawangarh. 

Mache Deinen Namen bekannt. 

Mein Name ist Kalka-Bhowdni. 

Mach Dein Schlachtopfer bekannt. 

Mein Schlachtopfer ist verbrannte (schwarze) Ziege. 

2. Wes Landes Bewohner seid Ihr? 

Wir leben in Pawangarh. 

Mach Deinen Namen bekannt. 

Mein Name ist Hunwara iK ), die Hexe. 

Mache Dein Schlachtopfer bekannt. 

Mein Schlachtopfer ist eine jungfr&uliche Ziege 4 * 0 ). 

3. Wes Landes Bewohner seid Ihr? 

Wir leben in Pawangarh usw. 

Mein Name ist Si tala Mata 4T0 ). 

4 * 7 ) Vehai, Titel des rogierenden Ftirsten von Dohad. 

4M ) Eine der (sieben) Gbttinnen und Zauberinnen, die in der grollen 
Zauberei eine Rolle spielen. Hunwara soli im Hindi Vasundra heifton. 

4W ) Als „jungfr&uliche“ Ziege gilt der Ziegenbock und die junge 
Ziege, die noch nicht geworfen hat. 

* 7 ®) Pockengttttin. Nach W. J. Wilkens (Hindu Mythology. Vedic 
and Puranic. Sec. ed. Calcutta and Simla 1882, S. 473) heillt Sitala wfirtlich: 
“she who makes cold”. Man erwartet also im Pockenfieber Kllhlung und 
Ileiliing von ihr. “Sitala (a form of Kill) rides a donkey, has a broom in 
one hand and a winnowing basket in the other. The meaning is that she 
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Mein Schlachtopfcr ist ein kr&hender Hahn. 

4 . 

Mein Name ist Frommer Held (Sira). 

Mein Schlachtopfer ist ein schokoladebrauner Waeserbtlffelstier. 

5 . 

Mein Name ist Haruman (— Hanuman, Affe und Affengott), 
der Held. 

Mein Schlachtopfer ist 01 und rote Farb© (Zinnobcr). 

6 . 

Mein Name ist Gauri Ganesh (Elefantengott als Sohn des Gauri). 
Mein Schlachtopfer ist die Kokosnufl mit Zopf (Iangen Fasern). 

ICrsna- Lied. In Erwartung eines Gdtterbesuchcs. 
Vor meiner HUrdenttir steht ein Feigenbaura. 

Es flfitet ein Vogel auf einem seiner Aste 471 ). 

Zire, zire (Stimme des Vogels). 

Fliehe, fliehe, o Vogel. 

Vom Himmel kommt heute der Mahadeo (Krwa) m ). 

Heute schallet die Flat© Zire, Zire. 

Wenn ich urn das Kommen des groGen Gottes wtlGte, 

Wiirde ich bereitstellen, zwei, vier Wasserpfeifen. 

Die Flfite schallet Zire, Zire. 

Wenn ich um das Kommen des groGen Gottes wiiGte, 

Wtirde ich anztinden, zwei, vier Lichter. 

Die F16te schallet Zire, Zire. 

Wenn ich um das Kommen des groGen Gottes wtiGte, 

Wtirde ich Reis stampfen, zwei, vier Mani (indisches MaG). 
Die Flote schallet Zire, Zire. 

Kr^wa-Lied. „Vergessene Sachen.“ 

1. 0 Kano (Kr$na), an Deinem Weiher habe ich die buntgef&rbten 
Wasserkriige vergessen. 

0 Kano, an Deinem Weiher vergaG ich meinen farbigen (sil- 
bernen) Tilak. 

Wenn Du, o Kano, es genommen hast, so gib es her. 

sweeps men about, when she comes and gathers them in the winnowing 
basket, to be thrown away to winds”. (Pandit Harikishax Kaul, Anmer- 
kung 327, S. 116). Ob diesc Deutung ihrer Embleme gerade so die richtige 
und einzige ist, kbnnen wir hier dahingestellt sein lasscn. 

47 ‘) Krfiia spielt auf der Flbte, in Gestalt eines Vogels. Wenn vom 
FlCtenspiel (und Schtlrzenjfigerei) die Rede ist, ist Krena gemeint. Das wis- 
sen auch die Bhil. 

47t ) Mahadeo steht gewdhnlich ftir Siva, aber gelegentlich auch ftlr 
Krfna. 
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Wenn Du, o Kano, es gesehen hast, so zeige es. 

In der Wiege schreit das Kind. Mein Mann wird mich schimpfen. 
Die Verantwortung ist Dein. 

2. 0 Kano, an Deinem Weiher liabe ich den farbigen Nasenring 
vergessen. 

0 Kano, wenn Du ihn nahmst, so gib ihn her. 

Wenn Du ihn gesehen hast, so zeige ihn. 

In der Wiege... 

3. 0 Kano, an Deinem Weiher vergail ich mein farbiges Brusttuch. 
0 Kano, wenn Du es hast, so gib es her. 

Wenn Du es gesehen hast, so zeige es. 

In der Wiege... 

4. 0 Kano, an Deinem Weiher vergafi ich den farbigen Lenden- 
schmuck. 

usw. 


„Zwei Mai gefangen". 

Angetan mit goldencm Kopfpolster, schbpft mit silbernen Wasser- 
kriigen, 

Wasser aus dem Meere, Phulan, die Schwiegertochter, in Freuden. 
Da kam die Wache des Megh (des Wolkenkdnigs), an das Meeres* 
ufer, in Freuden. 

Er (Megh) packte und faflte 1% hundert WasserschOpferinnen. 

Und eine von ihnen war die schlanke Phulan, in Freuden. 

Allen Gefangenen lcgte er FuilhOlzer und Fesseln an, in Freuden. 
Der Phulan, der Schwiegertochter jedoch, eine goldene Fessel. 

Eine, nur eine wurde ergriffen in solcher Weise, 
die schlanke Phulan, in Freuden. 

Alle Gefangenen bekamen Grassamen zu essen. 

Phulan, die Schwiegertochter jedoch, den besten Weizen, 

Nur eine wurde in dieser Weise behandelt, 
die schlanke Phulan, in Freuden. 

Alle Gefangenen erhielten Strohlager zum Schlafen. 

Der Schwiegertochter Phulan jedoch gab man ein Brautbett. 

Nur eine wurde behandelt in dieser Weise, die schlanke Phulan, in 
Freuden, 

Der Schwiegervater schickt einen Brief an Phulan, 
die Schwiegertochter, in Freuden. 

Verzage nicht in Deinem Herzen, o Schwiegertochter. 

Befreien werde ich Dich und nach Hause bringen, morgen, in 
Freuden. 

0 Schwiegervater, was hast Du daran, mich zu befreien? 

Am Meeresufer schdpfo ich Wasser fiir den Megh, in Freuden. 
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Da schickte einen Brief die Schwiegermutter an Phulan, 

die Schwiegertochter. 0 Schwiegertochter, verzage nicht-- 

0 Schwiegermutter, was hast Du daran, mich zu befreien? 

Ich mahle das Korn des Megh, in Freuden. 

Da schrieb der Mann an Phulan - 

0 Mann, was hast Du daran, mich zu befreien? 

Ich schlafe im Brautbett von Sumad (dem) Megh. 


„Der wahre Grund“. 


Die Schwiegertochter lief fort aus Zhalod, zornig. 

Wer wird gehen, sie zu tiberreden (heimzukehren zu ihrem Manne)? 
Einen StoB erlitt sie, am verschleierten Gesicht, 
die Schwiegertochter aus Zhalod. (— Refrain.) 

Der Schwiegervater geht, sie zu tiberreden. (Refrain.) 

Geh, Alter, von Deinem Drehen laB ich mich nicht umdrehen. 
(Refrain.) 

Die dumme Sprache Dcines Sohnes empfand ich wie einen StoB. 
(Refrain.) 

Die Schwiegermutter geht, sie zu tiberreden. (Refrain.) 

Deines Altcn dumme Rede empfand ich wie einen StoB. (Refrain.) 
Der (Bltere) Schwager geht sie zu tiberreden. (Refrain.) 

Deines Bruders dumme Rede empfand ich wie einen StoB. (Refrain.) 

Usw. Die (hltere) Schw&gerin- 

Die (jtingere) Schw&gerin- 

Letzte Strophe: 

Ihr Mann ging aus, sie zu tiberreden. (Refrain.) 

Der Mann nahm einen Dornzweig mit. (Refrain.) 

Er schl&gt mal darauf, einraal, zweimal. (Refrain.) 

Es springt die Frau, ihm voran (nach Hause zuruck). (Refrain.) 
Dieses war der StoB am verschleierten Gesicht. 


Das Lied gibt vortrefflich Bhil-Verh&ltnisse wieder. Die junge 
Frau hat manchmal ihre Mucken. (Einen StoB sptirte sie am ver¬ 
schleierten Gesicht. Alles faule Ausreden, Launenhaftigkeit). bo 
l&uft sie weg aus lBcherlichen Griinden. Eine gute Tracht Prtigel 
zumal vom eigenen Manne verabreicht — nimmt sie in solchen lalle 
im allgemeinen gar nicht so tibel. Eine solche Aufmerksamkeit be- 
freit sie von den Faxcn, und von nun an geht alles gut. Lm das 
alles richtiger zu wtirdigen, wird man an die Jugendlichkeit der H.ne- 
leute zumal der Frau (14-16 Jahre) zu denken haben. Andereeits 
will auch die gesunde, wenn auch urwilchsige Psychology die hinter 
dem Ganzen steckt, nicht tibersehen sein. Hat der Mann sie wirkhch 
gem, so wird er sich urn sie bemiihen. Geht es dabei e ^as -^a 11 * 
greiflich“ zu, so verschlagt das nichts. Tiefe und Echtheit semes 
Interesses sind damit urn so einwandfreier bewiesen. 
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Die En glfinder. 

1. In der Stadt Bariya spielen die Schauspieler, 

Kommt, lafit uns die Schauspieler sehen. 

Lafl es sein. dort spielen die Englander. 

Sie drohen dcm armen Schlucker mit dem Finger. 

2. In der Stadt Dohad spielen die Schauspieler. 

Kommt, lafit uns die Schauspieler sehen. 

Lafi es sein, dort spielen die Englander. 

Sie ziehen vor dem armen Schlucker die Augenbrauen lioch. 

3. In der Stadt Tanda spielen- 


Sie (die Englander) zeigen dem armen Schlucker das Taschen- 
tucli. 

4. In der Stadt Rambhapur - 

Sie (die Englander) zeigen dem armen Schlucker den Spazier- 
stock 47S ). 

„D i e Englander nahen mit Drdhnen“. 

Die Englander kommen mit grofiem Geschrei, 

Sie kommen in Zwdlf-Stadt (Bariya). 

Die Englander nahen mit Drohnen. 

Zwolf-Stadt hat zwolf Pforten, 

Zwblf Pforten haben dreizehn Gongs. 

Durch die Pforte diesseits drangen die Hellfarbigen, 

Durch die Pforte jenseits die Bhil. 

Die Englander schreiten mit Drohnen. 

Mit grofiem Geschrei nahen die Englander. 

Sie kommen nach Dohad, der Stadt. 

Die Englander schreiten mit Drdhnen. 

Dohad hat zwdlf Pforten. 

Zwolf Pforten haben dreizehn Gongs. 

Durch die Pforte diesseits drangen die Englander ein, 

Durch die Pforte jenseits die Bhil. 

Die Englander schreiten mit Drdhnen. 

Sie schreiten mit drbhnendem Schlage, 

Sie schreiten mit drfihnendem tahrik. 

Mit grofiem Hallo nahen die Englander. 

47 *) Wenn die EnglSnder in diesom und dem folgenden Liede eigentlich 
gut wegkommen, so stimmt das mit unseren eigenen Erfahrungen tiberein. 
Die Bhil, \rie auch andero Eingeborene, haben es im allgemeinen lieber mit 
den EnglSndern als den Hindu-Rajas und deren Regierungen zu tun; denn 
die Herrschaft jener empfiehlt sich durchgehends durch weniger Unter- 
drtickung und mchr Gerechtigkeit. 
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Jahresgcdachtnisfeier der Totcn am „$chwarzen Vierzehnten". 

Der 14. Tag nach Diwdli wird ala der „Schwarze Vierzelmte" 
(Kali Sawde ) bezeichnet). Sein Name ist auch Gayle Saicde, was so 
der ..verrfickte Vierzehnte' 4 heifit. An diesem Tage findet allj&hrlich, 
und zwar wahrend des Tages, die Verehrung der Totendenkmaler 
statt. Bei den Bhil des Jhabua-Stantes heifit ein solches DenkinnJ 
Goto (Erinnerungszeiehen), Mehrzahl Gala. Ftir gewbhnlich sind 
die Gata aus Stein (Taf. XII/1), stellenweise aber auch aus Holz 
verfertigt. Im allgemeincn bekommen nur sozial gehobene Leutc, wie 
Dorfvorsteher, Zauberer, Kiimpfer, oder auch solche, die infolge 
cines Ungliicks (Schlangcnbifi usw.) starben, nach ihrem Tode ein 
derartiges Denkmai. Meistens ist es der klteste Sohn des Betreffenden. 
der dem Vater diese Ehre erweist. Die Feierlichkeiten, die bei der 
Errichtung eines solchen Monumentes vor sicli zu gehen pflegen, 
inufiten an anderer Stelle n&her beschrieben werden <74 ). 

Die vergleichende Dberprfifung hat ergeben, dafi diese Toten- 
denkmaler den Bhil urspriinglich nicht cigcnttimlich waren, sondern 
dafi sie dieselben von ihren kulturell hdherstehenden Nachbarn, den 
Gujar und Ilajputen, fibernommen haben. Die Beweise hierflir sind 
an dem in Anmerkung 51 genannten Orte den fachwissenschaftlichen 
Kreisen unterbreitet worden * u ). In diesem Zusammenhang kann eine 
kurze Andeutung der Hauptargumente genilgen. So l&fit zunfichst die 
ftufiere Form der Gata die nahe Beziehung zu den entsprechenden 
Denkmiilem bei den Rajputen und Gujar eindeutig erkennen. Dabei 
al>er ernebt sich naturgemafi die Frage, ob die Bhil vielleicht vor 
dieser Beeinflussung Totendenkm&ler anderer Art besafien, die dann 
durch jene ersetzt wurden. Gegen diese Annahme sprechen aber die 
vorhinduistischen Totendenkmaler und die damit verbundenen um- 
sthndlichen Feierlichkeiten, die wir bei mundaischen und drovidi- 
schen Stfimmen Zentralindiens vorfinden. Hfitten die Bhil ehemals 
fiber Gleiches oder Ahnliches verffigt, so wire davon sehr wahr- 
scheinlich wenn nicht alles, so doch manchee erhalten geblieben. 

Die allj&hrlich, am ..Schwarzen Vierzehnten“, fallige Gato-Ve r- 
ehrung verpflichtet in erstei; Linie denjenigen, der das Denkmai er- 
richtete, also ffir gewbhnlich den Sohn des Verstorbenen. Andere 
Leute, besonders verwandte und bekannte M&nner, assistieren ihm 
dabei. Die Gato-puz (von puj5, Verehrung) beginnt damit, dafi die 
Vorderseite des Denkmals mit roter Farbe, meistens mit roter Blei* 
farbe, beschmiert wird. Darauf versucht der Hauptakteur im Ange- 
sicht des Gato in Trance zu kommen. Er schlfigt, wie fiblich, mit 
dem Kopf herum, bis er sich „besessen“ ffihlt vom Geiste ( Bhut) 
des Verstorbenen und von diesem fiber die Art des Opfcrtieres (ob 


”*) W. Koppers (Anmerkung 51). 
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Ziege Oder Hahn) belehrt wird. Eine bcsondere Opferung erfahren 
Kopf und Leber des Tieres. Auch Schmelzbutter und Daru werdcn 
dargcbracht. Die opfernde Person begleitet die Darbietungen mit den 
Worten: „Siehe, mein Herr, ich bringe Dir dieses Opfer dar, mit 
Freuden. Ich vergesse Dich nicht. Jedes Jahr denke ich an Dich. Sei 
Du mein Ftlrspredier, o Herr. 44 

Gelegentlich kann man sehen, wie ein Gato mit einem Dhoti 
(dem grSfieren KleidungsstUck des Mannes) umhiillt ist, der dann 
mit einer Lendenschnur festgehalten wird. In den ndrdlichen, vom 
Hinduismus starker beeinflufiten Gebieten der Bhil stellt man Spcisen 
zu Ftifien des Denkmals, die dem Verstorbenen zu Gute kommen 
sollen. An anderen Stellen verbinden die Bhil, ihrem guten Genius 
folgend, mit der Gato-Verchrung eine besondere Speisung der Kinder. 
Vielleicht in dem Gedanken, dafi mit diesem Dienst an den Lebenden 
schliefilich auch den Toten der bessere Dienst erwiesen sei. 

Mit Absicht werden die Gaia so aufgestellt (mbglichst an Weg- 
kreuzungen), daB viele Leute tagtaglich an ihnen vorUbergehen 
mtissen (Taf. XII/4). Die einzelnen Passanten respektieren die Denk- 
m&ler und legen gcme ein wenig Tabak als Opfer darauf Oder ver- 
brennen ihn zu deren Ftifien. 

Eine christliche Adaption der Gaia ist von den franzOsischen 
Kapuzinern in glticklicher "VTeise, wie mir scheint, versucht worden. 
Man sieht sofort, dafi die christlichen Grabmonumente des Fried- 
hofes von Thandla 47S ) die Bbil-Gata zur Voraussetzung haben. Der 
Tote ist aber nicht auf einem Pferde reitend, sondern kniend dar- 
gestellt. Er hS.lt dabei die Hfinde gefaltet und blickt auf das Kreuz. 
Das Kreuz steht an Stelle von Sonne und Mond, wie sie sonst auf 
den Gata der heidnischen Bhil zu sehen sind. Beide im Bilde wieder- 
gcgebenen Monumente sind mit einer Inschrift in der Hindisprache 
versehen. Sie lassen erkennen, dafi sie fUr jung verstorbene Kinder 
errichtet wurden. Das eine starb 1931. „Er, der mich Euch schenkte, 
hat mich wieder genommen 44 . Im anderen Falle ist 1936 als Todes- 
jahr angegeben. Hinzugeftlgt ist hier die Anrufung: „Jesus, ich bin 
Dein im Leben und im Tode“. 

Ankheh u g arwiy e n (Augen bffnen). 

Dieser Ritus findet in der Nacht, die dem „Schwarzen Vierzehn- 
ten“ folgt, statt. Nur die mannlichen Erwachsenen des Dorfes neh- 
men unter Ftihrung des Dorfvorstehers daran teil. In der zweiten 
Nachth&lfte begibt man sich zur Wasserstelle (Brunnen oder Flufi). 
Hier errichtet der Dorfvorsteher eine provisorische kleine Wacht- 
hiitte, sie steht auf vier PftLhlen und ist auch mit einem Dach ver- 


47S ) Thandla liegt etwa SO Meilen ndrdlich von Jhabua. 
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sehen. t)bcr dieser Miniatnr-Wachhiitie breitet der Dorfvorsteher ein 
weifies oder rotes Tuch, je nachdera ob die letzte groBe im Dorfe 
vorgenommene Totenfeier ( nukto ) einem mfinnlichen oder cincr 
weiblichen Totcn gegolten hat Unter das Hiittchen stellt der Dorf¬ 
vorsteher fiinf klcine irdene Wassertbpfe, die kulajHyen genannt 
werden. Auf einem jcden dieser Tbpfchen steht ein irdenes Teller- 
chen mit 01 und Docht (aus Baumwolle). Der Dorfvorsteher ztindct 
sie an. Dann hebt er die Lichttellerchen der Rcihe nach auf und 
tut in ein jedes etwas von einem Gcmisch aus Schmelzbutter, Reis 
und weiBem Kristallzucker hinein. Darauf l&Gt er in der ublichen 
Weise ein Daru-Trftufeln erfolgen. Nachdem der Dorfvorsteher von 
jenem Speisegemisch etwas in die fiinf Tbpfchen hineingetan hat und 
somit die Scelcn der Verstorbenen, wie es sich geblihrt, zuerst ihre 
Speiso bekommen haben, spritzen die Clanangehdrigen des Toten, 
dem die letzte groBe Totenfeier gait, ein wenig Wasser (zur Mund- 
sptilung!) tiber das rote bzw. weiBe Tuch, welches die kleine Wach- 
hiitte bedeckt. Hiermit gewinnen sie die Berechtigung. auch selber 
zu essen, falls sie etwas haben oder erhalten. 

Der Herr des Hauses, in dem die letzte Totenfeier slattfand, 
kommt nun mit einem trockenen Kuhdungfladen herbei, stellt ein 
irdenes Schiisselchen, in dem ein Lichtchen brennt, darauf und ver- 
traut dann das Ganze dem FluBe an, der es wegftlhrt. Befindet man 
sich an einem stillstehenden Wasser, so setzt der Betreffende Kuh- 
fladen und Lichtlein auf dieses. Hierauf wird salzloser Maisbrei (in 
geringer Quantitfit) wie auch etwas Daru an die Anwesenden ver- 
teilt, man iBt und trinkt das Dargebotene. 

Nun erheben sich alle, und der Dorfvorsteher sagt: „Ab heute 
schlieBen die Verpflichtungen den Toten gegenliber. Seine Augen 
sind jetzt geoffnet. 1 * Wie erkl&rt wurde, soli damit gesagt sein, daB 
die Augen des Sterbenden sich wohl schlieBen, bzw. gcschlossen wer¬ 
den, aber infolge der durchgefiihrten Zeremonie bffnen sie sich 
wieder, der Veretorbene (bzw seine Seele) kann jetzt wieder sehen. 
Die ganze Zeremonie wird auch als die letzte Verpflichtung (den 
Toten gegenliber) bezeichnet. Die Toten, denen man einmal eine 
solche Zeremonie gewidmet habe, konne man nun „vergessen 

BuBtag, salzlose Speisen, gute Werke. 

Wenn die Sonne in das Stembild der Wage tritt, haben die Hindu 
ihren Bufitag. Sie fiittern an diesem Tage ihre Ochsen mit reich- 
lichen Mengcn Gras. Das geschieht meist auf offenen Straflen. In 
dieser Form machen die Bhil nicht mit, wenn auch sie an diesem 
Tago ihren Ochsen etwas mehr Gras als gewbhnlich zukommen 
lessen. 
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Weihnachten, das GroBe Geliibde des Padri. 

Wer von den Bhil ein GroJies Geliibde, also ein Geliibde zu 
Ehren des grollen Korngebers und Tugendhaften machte (S. 225), lost 
es gerne im Laufe des Monates Mah (Januar-Februar) ein. Bhil, die 
in der Nfthe von Missionsstationen wohnen nnd infolgedessen die 
besonderen Feierlichkciten, mit denen hier Weihnachten ausgezcich- 
net wird, kennen lernen konnten. reden deshaib von dem Grollen 
Geliibde des Padri (Missionars). Mit dem Weihnachtsfest eroffnet. cr 
gewissermafien die Scrie der jcweils zu erwartenden weiteren Ge- 
liibdefeierlichkeitcn. Stellenwcise eilen da nicht nur hunderte, son- 
dorn tausende der litidnischen Bhil herbei, um am grbfiten Feste des 
Padri teilzunehmen und ihm eine Aufmerksamkeit zu crweisen. 
Dabei brauchen sie auf sich selbst nicht vollst&ndig zu vergcssen: 
Meistens fallt fiir alia Anwesenden etwas ab von dem Wasscrbtiffel- 
stier, den der Padri fllr diese Gelegenheit bereitstellte. 

Weihnachten, als Tag des Grollen Gelttbdes des Padri, erinnert 
an Weihnachten als Papst-Tag (Paus-Day), wic dieses Fest an an- 
deren Stellen des hcidnischen Indien, unter EinfluJl christlicher Mis- 
sionsbetiitigung natUriich, getauft worden ist 47# ). 

AbwehrmaCnahmen gegen Erankheit und Tod. 

Da Missionar Jungblut gleichzeitig tlber fiir einen Laien gute 
raedizinische Kenntnisse verftigte, ja im Nebenamte selbst die Apo- 
theke einer Missionsstation leitete, konnte in Bezug auf alles das, 
was mit Krankheiten und den Abwehrmailnahmen dagegen zu tun 
hat, ein verhfiltnismaCig reiches und zuverlassiges Material gebor- 
gen werden. 


Krankheit, Leid und Not. Woher? 

Das Problem des Leidens lastet auch auf der Seele des Bhil. 
Seine SprichwOrter zeugen davon. „Nichts Vollkommenes gibt’s auf 
dieser Welt.“ „Des Leidens ist kein Ende.“ 

Alte Leute, die das Schicksal viel hat tragen lessen, sagen 
wohl: „Was soil ich noch auf dieser Welt, ich kann nur (geduldig) 
warten, bis diese Tage voriiber sind.‘ l Oder auch „Leid gibt’s in der 
Tat viel unter uns schwarzen Menschenkindern. 4 * Als einer der Hell- 
farbigen wird man hinzufiigen wollen, dall da die Weillen vor den 
Schwarzen nicht sonderlich viel voraus habon. 

”«) Siehe z. B. L. S. S. O'Malley in: Census of India, 1911. V (Bengal, 
Bihar and Orissa and Sikkim), Part I. Report. Calcutta 1918, S. 221, wo 
borichtet wird, dafi auch die heidnischen Munda Weihnachten als Paua 
Parabh (Papst-Fcst) irgendwio mitfeiern. 
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Die Frage „Woher das Leid. wer schickt die Krankheit?“ wird 
in vielen Fallen nichi besonders erortert. Das Ubel ist da, der Bill 
durch die Giftschlange z. B. ist erfolgt, jetzt wehrt man sich dagegen, 
so gut man kann. In anderen Fallen aber stellt man die Schuld- 
frage. So wird von einem blinden Mann gesagt, daB er in seiner 
Jugend oftcrs Kuhflcisch gegessen habe und daftir sei er nun von 
Bhagivdn, dem hbchsien Gott der Bhil, mit Blindheit gestraft wor- 
den. Oder wie die Bhil auch sagen ,,Das Kuhfleischessen hat ihn 
strafend a£fiziert“. Hier liegt nattlrlich eine Beeinflussung durch 
die die Kuh verehrenden Hindu vor. Viele Bhil kummern sich indes 
um dieses Verbot nicht und essen Kuhfleisch wo und wann sie nur 
konnen. DaB aber Bhagwan vielfach irgcndwie als Verursacher des 
Leidens tiberhaupt gcdacht wird, bezeugt die Redeweise: „Du bist 
es, der schl&gt; du bist es, der heilt". Oder auch: „Bhagwdn gibt, 
Bhagwan nimmt (n&mlich die Kinder)". Es ist klar, daB damit 
Bhagwan als ftir den Tod der Kinder verantwortlich betrachtet wird. 

An die Wirkung von Hexen denkt man vor allem dann, wenn 
auffallende Symptome die Krankheit begleiten. So wenn eine eitrige 
Wunde gar nicht heilen will, wenn viel Blut im Stuhl ist oder wenn 
die Leiche eines Verstorbenen auch nach dem Tode noch stundenlang 
nicht steif werden will, u. 4. m. 

Abwehrmethoden. 

tlberblickt man die Abwehrmethoden, die die Bhil in Krank- 
heits- und Unglticksf4llen zur Anwendung gelangen lassen, so kann 
folgende Gruppierung getroffen werden. 

1. Medizinisches Verfahren. 

2, Zuflucht zu Gebet, Gellibde und Opfer. 

8. Zauberei, im besonderen die grofle Krankheitszauberei. 

Die Einteilung gilt im GroBen und Ganzen. In Einzelf4llen aber 
kommt es, wie wir an verschiedenen Beispielen sehcn werden, zu 
Mischformen, d. h. man versucht es nicht so selten mit den Mitteln 
der einen und der anderen Kategorie. 

Medizinisches Verfahren. 

Geschwiire und Wunden. 

Wenn ein, etwa in den FuB, eingedrungener Dorn abgebrochen 
ist, und die Sache eitem will, appliziert man ein bis zwei Tropfen 
der Milch des Blattes des Ahkro- 4 ”)Strauches, was den Eiterungs- 
prozefi beschleunigt und somit Bchneller von dem Rest des Domes 
befreit. 


477 ) Asclejnas gigantta. 
Rappers. Die Bhil in Zcntnltndien. 
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Zumal in der Regenzeit leiden manche Leute an Entzlindung 
der Haut und des Fleisches zwischen den Zehen. Abends vor dem 
Schlafengehen legt man darauf zerriebene oder zerstampfte Mehandi- 
Blfitter 478 ) oder auch ebenso behandelte Blatter eines bestimmten 
Baumes. 

Auf eiternde Wunden wird gerne zu Pulver geriebene oder zcr- 
stofiene Holzkohle geslreul. Das wirkt als Siccativum gut, nur fehlt 
es dabci sonst doch moist an der wiinschenswerten Reinigung und 
Reinhaltung der Wunde Das Pulver gilt als besonders wirksara, 
wenn das brennende Stlick Holz mit Wasser, also plfitzlich, gelSscht 
wurde. Sonst sei die Wirkung schwacher. 

Anf Wunden (irgendwelcher Art) legt man auch eine warme 
Koraprcssc, in der sich zerstollene Blatter des jVt'm- in )Baumes be- 
finden. 

Wenn eine Wunde. so besonders wenn ein eiterndes Auge, gar 
nicht lieilen will, so wird wohl angenommen, dal) ein bdser Geist, 
der Teufel oder eine Bexe, Sand hineingestreut hat. Um don heraus- 
zuwaschen, wird Wasser applizicrt, worin die Blatter von sieben 
verschiedencn Baumarten eingetaucht worden sind. Die Prozedur 
wird an mehreren aufeinander folgenden Tagen wiedcrholt. Die 
Namen der sieben Baumarten sind: 

Mauwro (Mahuwa) 49 °), Koro, Nim, Ambo (Mango) 481 ), 
Kankriyo 48S ), Ohalo , lper. 

Speziell zwecks Hdlung eines eiternden Auges nimmt man auch 
wohl ein zusammengerollles und mit Cl und (rhi 48S ) durchtrftnktes 
Stlick Tuch, zllndet es an und ha.lt es in der Nfi.he (in einer Distanz 
von etwa 25 cm) des Auges, dem der entstrbmende heille Qualm und 
Dampf gut tun soli. Man halt eine Messing-Schlissel mit Wasser 
darunter, damit die herabfallenden Olteilchen da hineintropfen. 

478 ) Jedenfalls Laxotionia alba Linn. R. N. Chopra (Anm. 212) S. 583. 
“The leaves of the plant are used to stain the finger nails. It has been 
used in enlargement of spleen, jaundice and leprosy.” 

478 ) Mtlla azadirachla. “Almost every part of this tree is used for 
medicinal purposes in India.” “As an external application to ulcers and 
skin diseases, neem leaves are used in a variety of forms such as poultices, 
ointments and liniments'’ (Chopra, a. a. 0., S. 340). 

4 ®°) Bassia latifolia. 

4B1 ) Mangifera Indica. 

***) Ob identisch mit Cucumis sativus Linn.? (Chopra, a. a. 0., S. 480). 

4BS ) Siehe Anm. 374. “Ghee is chiefly prepared from the milk of cows 
and buffaloes. It is an esteemed article of diet and its local application 
over blisters and inflammatory swellings is much in vogue. Old ghee is 
very useful as a local application in pleurisy and painful affections and 
joints" (Chopra, a. a. 0., S. 580). 
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Bei Wunden, die langwierigen Charakters sind und viel triibes 
Blut zeigen, setzt man wohl auch Blutegel an. 

Um eine Fistel schneller zura Reifen zu bringen, legt man eine 
Komprcsse auf, in der sich die zerstoBene kartoffelartige Wurzel der 
Ka/cor»-Kletterpflanze befindet. Die Wurzel wird vorher gekocht und 
das Wasser abgegossen. Bei fistelartigen Geschwtiren mit tiefem 
Eitergang unter der Fufisohle werden in entsprechender Weise auch 
die Blatter des Pat hun-Strauches gebraucht. 

Um einen entstehenden Furunkel in seiner Entwicklung zu 
fordern, wendet man verschiedene Mittel an: 

Einen warmen Umschlag mit erhitztem Pferdemiet darin. 

Gerftstete und halbierte Zwiebeln legt man heifl auf. 

Mehl von der Ufad-Frucht (Htilsenfrucht) wird heiB aufgelegt. 

Ein Blatt des dicken Kaktus wird durchgeschnitten und Gelb- 
wurz dazwischen gelegt. Das Ganze wird in heiGer Aschc erhitzt 
und dann angewendet. 

In derselben Weise verwendet man auch Blatter des Pafhun- 
Strauches 

Wer einen Furunkel hat, kann auch auf folgende Weise von 
ilim befreit werden. Der Betreffende muB einen Kuhfladen, auf dem 
sich sieben rote Pfeffer-Bohnen, ferner flinf odor sieben Stlickchen 
Steinsalz (in Kristallform) und ein kleines mit Steinchen gefiilltes 
Sackchen befinden, auf den Kreuzungspunkt von vier zusammen- 
treffenden Wegen legen. Der, welcher dariiber hinwegsehreitet, wird 
der „gltickliche“ Erbe des Furunkels. Den Inhalt eines Furunkcls 
soil man beiseite tun. Wer darilber hinwegsehritte (die Sache „in 
die Mitte nimmt“, wie es heifit) wiirde ebenfalls mit einem Furunkel 
zu rechnen haben. 


Kopf- und Halsleiden. 

Bei Kopfschmerzen pulverisiert man Bl&tter des Oftfl/o-Baumes 
und trfigt die zerstoBene Masse auf die schmerzende Stelle des Kopfes 
auf. Dadurch werden Blasen erzeugt, die dann Erleichterung 
schaffen. 

Man legt und „n&ht“ einige Blatter des AnkroStr&uches zu- 
sammen, erwarmt sie und bindet sie mit Hilfe eines Tuches um den 
Kopf, bzw. auch um die Brust, wenn es sich niclit nur um eine 
Kopf-, sondern auch um eine Brust- oder Bronchien-Erkliltung 
handelt. 

Um bei einer Kopferk&ltung zu einem befreienden Niesen zu 
gelangen, riecht man am Blatt des Nuk St’kanf-Baumes. Auch hfingt 
man eine Schnur mit Knoblauchsttickchen um den Hals. Der Knob¬ 
lauch soil heilende Wirkung haben. 

14* 


212 


Wilhelm Koppers. 


Zur Zeit der Mango-Reife (April-Mai) und in den Monaten 
September-Oktober grassicren die Augenbcsch werden. Man schmiert 
den milchigen Saft ciner Feigenbaumnrt auf die Schlfifen oder auch 
hinter die Ohren, was den kranken Augen Milderung verschaffen soil. 

Wenn jemand sein Gesch&ft zu machen hat, soil man nicht 
geflissentlich zuschaucn. Andemfalls hat man eine Augcnlider-Ent- 
ziindung zu gewfirtigen. So wird es namentlich, aus p&dagogischen 
Grttnden, den Kindern beigebracht. Eine Augcnlidor-Entzundung 
behandelt man rait dem erw&rmten Stielende eines hblzemen Ktichen- 
lSffels, man beriihrt damit sieben Mai die kranken Augcnlider. Bleibt 
diese Prozedur ohne Erfolg, so begibt sich der Leidende wohl zu 
dem Hause eines Manues, der zwei Frauen hat. (Polygamie ist bei 
den Bhil nicht sehr haufig; sie kommt im allgemeinen nur in Frage, 
wenn die erste Frau unfruchtbar ist). Auf sein Klopfen fragt man 
von innen: ,,Wer ist da?“ Er antwortet: „Deine Mutter, die Augen- 
lider-Entziindung ist da.“ Dann verschwindet er, so schnell seine 
Beine ihn tragen kfinnen — und ist angeblich befreit von seinem 
Augenlibel. 

Bei Ohrenkrankheiten empfiehlt es sich. zu einem Angehdrigen 
des Bhil-Clans der NinnOmo zu gehen. Wenn dieser einige Male mit 
der Hand dariiber fahrt, soil es besser werden. 

Ohrenbein-Entziindung (Mastoiditis) erfordcrt folgendes Rezept: 
man zerstttUt, pulverisiert die Krallen eines Pfauen (pauo cristatus) 
und trigt diesen Stoff auf die eiternde Stelle am Ohr auf. 

Schmerzen die Zkhne (wie z. B. vor einem Malaria-Anfall), so 
reinigt man sie mit einem vom Rafanzod-Baum genommenen St<5ck- 
chen. Dieses wird bei der gewfihnlichen Rcinigung der Zfihne nicht 
gebraucht. Der Saft des Rafanzod-Baumes wird von Kindern be- 
ntltzt, um „Seifenblasen" zu machen. Er erweist sich auch als cin 
gutes Mittel gegen Skorbut. Ira Kampfe gegen Zahnschmerzen kaut 
man auch Blotter des WifcoJ-Strauches. Dieser Strauch hat scharfe 
Dtirner. 

Bei starkem Zungenbclag und iibelriechendem Mund (besonders 
h&ufig nach Fieber) schabt man die Zunge mit der Mozaro -Arznei 
ab. Es handelt sich da um eine Wurzel, deren Name leider nicht 
eruiert werden konnte. 

Geschwollene Halsdrtisen beriihrt man sieben Mai mit dem stark 
erw&rmten Ende eines Holzl5ffels. Folgt darauf die Besserung nicht, 
so formt man das Ende eines Sttickchens Eisendraht zu einem Ring. 
Diesen erhitzt man und beriihrt damit die geschwollenen Drlisen. 
Jungblut beobachtete die gute Wirkung dieser Prozeduren. Sie 
wirken wie ein Stimulans und reinigen durch den stark angeregten 
Sekretflufl die Driisen. 
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Bronchitis, Lungenentztindung. 

Die Lungenentztindung tritt besonders in den Wintermonaten 
auf, wo die Ndchte ziemlich kiihl werden konnen und vielen Bhil die 
notwendigen Decken and Kleider fehlen, um sich warm zu halten. 
Man versucht es rait verschiedenen Methoden, um die Lungenentztln- 
dung zu tiberwinden. VerhaltnismfiGig viele sterben daran, weil die 
Ernhhrung vielfach ungentigend, und daher auch die Widerstands- 
kraft mangelhaft ist. Zwischen Bronchitis und Lungenentztindung 
wird nicht immer klar unterschieden. Die meisten Heilmittel, die bei 
einer Lungenentztindung gebraucht werden, verwendet man schlieG- 
lich auch bei einer Iniektion der oberen Luftwege. 

Man verbrennt etwas Papier oder anderes leichtes Material in 
einera Messinggef&G und gltllpt dieses dann sofort auf die besonders 
schmerzende Kbrperstelle. Weil im GefaG infolge des Verbrennungs- 
prozesses eine Verdtinnung der Luft eingetreten ist, wird die betref- 
fende Stelle dcs Kdrpers mit ziemliclier Kraft hinein gedrangt. Der 
Kranke ftihlt eine Beruhigung und Milderung der Schmerzen. let 
kein MessinggefaG zur Hand, so tut es auch ein Rinderhorn. Dessen 
Inneres wird aber nicht erw&rmt, sondem, nachdem das Horn mit 
der Breitseite aufgeselzt worden ist, saugt der Manipulant durch ein 
am oberen Ende des Hornes angebrachtes kleines Loch die Luft 
heraus und halt dann das Ldchlein mit dem Daumen zu. In beiden 
F&llen wird die Prozedur meistens mehrere Male wicderholt. Wenn 
mit dem Horn gearbeitet wird, so ritzt man die Korperstelle wohl 
ein wenig mit dem Rasiermesser oder einer Pfeilspitze ein, das Horn 
wirkt dann wie ein SchrSpfkopf. Jedenfalls gchfiren beide Prozc- 
duren in die Reihe der weit verbreiteten SchrOpfhbrner. 

Eine andere Art, dem an Lungenentztindung Leidenden zu helfen, 
besteht darin, daG man einen mit 01 oder Ohi durchtrankten Docht 
anztindet und dann von dem heiGen 01 oder Ohi etliche Tropfen auf 
die schmerzende Stelle fallen l&G:. Von Zeit zu Zeit bringt man 
auch die Flamme selber nahe an die aufgefallenen Tropfen hcran, 
um an der betreffenden Ktfrperstelle nochmals neue Hitze und dem- 
entsprechende Wirkungen zu erzeugen. 

Auf die schmerzende Stelle legt man ein mehrfach gcfaltetes, 
feuchtes Tuch. Dann faGt man mit cinem anderen, ebenfalls feuchten 
Tuch einen erhitzten. flachen Dachziegel und legt ihn auf. Das 
wird so einige Male wiederholt. 

Wenn der Mais zu bliihen beginnt, ist in den Maisfeldern ein 
medizinisch verwertbarer K&fer 4W ) (in der Bhilsprache kiktfa ) zahl- 


4M ) Cantharidea (Mylabris pustulata oder MylabrU chicorii?). t)ber 
die Canthariden (blistering beetles) handelt eingehend Chopra (Anmer- 
kung 212) S. 193 ff. 



214 


WlLHBLM KOPPKRS. 


reich zu finden. Er zeigt eine schwarz-rote Tupfung und wird zwei 
bis drei Zentimeter lang. Diese sammclt und tbtct man, zerstoflt 
sie in getrocknetem Zustande und vennischt das Ganze mit Acidum 
aceticum forte. Die resulticrende Medizin wird im Falle einer Brust- 
erkrankung (Lungenentztindung) auf die schmerzhafte Stelle gerie- 
ben. Das Ergebnis sind Blasen, die dem Kranken Erleichterung 
bedeuten. 

Denselben Effekt erzeugt eine entsprechende Anwendung der 
Wurzel der Sitral-Pflanze Oder auch der Bl&tter dcs Ohalo- Baumes. 

Blatter von sieben Bttumen (vgl. oben S. 210) werden in Wasser 
gekocht, das Gef&fl mit diesem heifien Wasser kommt mit dem 
Patienten unter einer Anzahl Decken und TUchem zu stehen, dcr 
Patient sitzt dabei und genie Jit ein tiichtiges Dampfbad. Unter Um- 
st&nden befindet sich gleichzeitig auch noch ein kleines Feuer mit 
ihm zusammen unter der Umhiillung. 

In fihnlicher Weise und zum gleichen Zwecke gebraucht man 
auch grbliere weille Quarzsteine, die stark erhitzt und mit Wasser 
benetzt werden. was zu einer entsprechenden Dampfentwicklung 
ftlhrt. 

Ingwer und alten Our (Rohzucker) mischt man mit einem L5f- 
fel voll starken Daru und gibt das Ganze dem Kranken zu trinken. 
Es dtirftc die Wirkung haben wie ein guter Likfir. 

Un te r 1 eibs 1 ei den und Ve rdauungss t<5 run ge n. 

Al8 Laxans verwendet man bei Kindern eine bestimmte armlange 
Bohnenfrucht (Garmalo genannt). Man entnimmt ihr die rotgef&rbte 
Membrane, welche je ein Saraenkom umschliefit, zerstbflt sie, ver- 
mischt sie mit Wasser und gibt das Produkt dem Kinde zu trinken. 

Ein anderes Laxans bietet die Wurzel der Kletterpflanze 
MartyuH. Die Wurzel soil sehr giftig sein, beim Menschen darf nur 
eine Quantitfit in der Grdfle eines Nadelkopfes zur Verwendung 
kommen. 

Ein bekanntes Laxans ist auch das Rizinus-Ol (Ricinus com¬ 
munis). Die Bhil wissen, dafi selbst bei Diarrhoe (Dysenterie) Rizi¬ 
nus-Ol in kleiner Quaotitfit von guter Wirkung sein kann: Es reinigt 
grttndlich und bereitet so das Aufbdren des Durchfalles mit vor. 

Da Opium in Indien nicht verboten ist und ira Basar gekauft 
werden kann, sind leider auch verhhltnismaBig viele Bhil Opium- 
GenieBer geworden. Bei diesen schlfigt dann vielfach ein Laxans 
tiberhaupt nicht mehr an. 

Als ein Adstringens gebraucht man ein Decoctum von Tama- 
rinden-Frtichten. Bei Rindern nimmt man eine grofiere Quantitftt. 
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Dem gleichen Zwecke dient das Harz des Khahkro 4M )-Raiimpfl. 
Man zerstofit es und trinki es mit Wasser vermischt. Dio Wirkung 
wlirde der Schilderung gcmiM unscrem Gummi Arabicum iihnlich 
sein. Die Wunde der Eingeweide erfahren eine Art Oberschichtung, 
so dull sie vora Durchlauf nicht mehr so stark irritiert werden. 

Ein weiteres Adstringens liefert der Bast der Wurzel der Zali 
Dor (Zizyphus jujuba ) wie auch des flerizafo-Bauraes. Dieser Bast 
wird zerstollen und dann einfach mit Wasser vermischt. 

Als Emeticum verwendet man den Bast der Ascelepias gigan- 
tea 4M ). Nur der obere. grobere Teil des Bastes wird verwendet. Er 
wird zerstollen und mit Wasser vermischt in kleiner Quantitat 
(weil giftig) getrunken. Der KOrper wehrt sich und wirft den 
Mageninhalt hinaus. 

Als Antiemeticum dienen Pfeffermtinzblfitter 4 ® 7 ). Zerstollen und 
mit Wasser vermischt nimmt man sie ein. 

Bei Unterleibsstorungen, bei welchen Gase die Ursache bilden, 
verabreicht man eine Mischung (Dispepticum) aus Butterrailch, Salz 
und Samen des Kardamom m ). Diese Mischung wirkt gleichzeitig 
ziemlich abtreibend. 

Bei Brennen und Beschwerden bei Abgang des Urins nimmt 
man seine Zuflucht zur folgenden Kur. Man umwickelt beide grofien 
Zehen fest mit einer Schnur. Als Alcalicum kommt brauner Zucker 
in Betracht. Als Diureticum allein auch die WUrzelchen des Darori- 
Grases 4 **). Diese Wtirzelchen werden mit Zucker gekocht. In der- 
selben Weise werden auch zerschnitzelte Lady-Fingers (eine Gemiise- 
art) verwertet. 

Bestimmte Konvulsionserscheinungen (kombiniert mit Diarrhde) 
haben manchmai eine Verschiebung des Nabels im Gefolge. Dagegcn 
hillt hauptsfichlich Massage, wobci der Patient auf dem Rtlcken liegt 
und wobei 01 gebra'.icht wird. In derselben Weise werden auch 
Arme und Beine massiert. Man halt auch den Daumen gepreBt auf 
den Nabel und veraniaflt den Patienten, sich aufzurichten. In Ab- 
Bt&nden von zwei bis drei Tagen werden die Prozeduren wiederholt. 

Bei Kreuzschmerzen (Ischias) liegt der Patient auf dem Bauch, 
w&hrend der „Arzt“, irgendein Sachveretandiger oder einer, der es 
zu sein glaubt, ihm eine etwa handgrofie Topfscherbe, mit der kon- 

4 ») Butea frondosa (Palas-Baum). “Nearly every part of this tree haa 
been put to some useful purpose” (Chopra, a. a. 0., S. 305). 

«•) Ob identisch mit AseUpias curatsavica, von der Chopra (S. 232) 
sagt: “The root of this plant possesses emetic proporties?" 

**i) Damit ist wohl Mentha arvensis Linn, gemeint. 

488 ) Elettaria cardamomum (Ingwer&hnliche Frucht). 

«») Wohl identisch mit Eragrostie cynosuroides Beauv. Wird auch 
sonst in Indien als Diureticum verwendet (Chopra, S. 486). 
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kaven Seite nach innen, auf die schmerzende Partie legt und diesc 
dann mit dem Reisstaropfer oder mit seinem Full in Trlimmer 
schlfigt. Diese offenbar probate Kur wird, jedesmal mit einem neuen 
Scherbensttick, siebcmnal wiederholt. 

Sauerbrand und AufstoAen begegnet man mit dem Trinkcn von 
Wasser, in das man pulverisierte Holzkohle hineingetan hat. Holz- 
kohle, die mit Wasser pldtzlich gelbscht wurde, gilt als die wirK- 
samere. 


F i e b e r. 

Vom Fiebcr werden die Bhil haufig heimgesucht. Die Mittel, 
die sie dagegen anwenden, muten zum Teil ziemlich abenteuerlich an. 

Die Blatter einer Pflanze (Tanmaniyun) werden zerstoflen, von 
der daraus liervorquellenden Fliissigkeit trbpfelt man dem Patienten 
ein geringes Quantum ins Ohr. Das Fieber soil daraufhin fallen. 

Packt in den Tagen der Maisaussaat, die in besonderer Weise 
eine Zeit des Pfliigens, wie tiberhaupt der Arbeit ist, einen das Fieber, 
so wird eropfohlen, unaufhUilich weiter zu pflUgen, bis das Fieber 
verschwunden ist!- 

Empfohlen wird auch. sich in solcher Verfassung einige Augen- 
blicke liber die Erdklumpen im Felde hin und her zu walzen. Auch 
das bringe das Fieber zum Fallen. 

Der Fiebernde legt sich zum Schlafe hin. Sein „Arzt“ versucht 
unterdessen, eine Sclilange zu tbten. Diese legt er dem Schlafenden 
in den Scholl. Der erwachende Kranke springt erschreckt auf, er ist 
vom Fieber frei. 

Die IVothK-Pflanze wird ganz in Wasser gekocht. Das Decoctum 
wird in kleinen Mengen getrunken. Es hilft das Fieber herunter- 
drUcken. 

Kommt einer unterwegs zu einem Stuck Brot, so befreit or den 
Fieberkrankon von seinem t)bel, wenn er das Brot diesem gibt. 

Wasser, das aus dem Loch eines alten Baumes fliellt, hat, vom 
Patienten getrunken, die gleiche Wirkung. 

Den Fiebcrausschlag auf den Lippen des Patienten bezeichnen 
die Bhil, in etwas wenig salonfkhiger Weise, als des Fiebers Exkre- 
mente, die sich auf die Lippen gesetzt haben. 

Frauenkrankheiten. Geburt. 

Als Abortivum gilt der Bast von Sodan, d. h. der Bast von 
Zimt 490 ). Man nimmt ihn zusammen mit zerstollenen schwarzen 
Pfefferkdrnchen und GewUrznelken. Nur eine Cberdosis dieses 

4 *°) Cinnamomum eamphora, wie auch andere Arten (Chopra, S. 45, 
115—121) 
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mixtum-composiium wirke als Aboriivum. Zimt in heiHer Milch 
wirke nur beschleunigend auf die Geburt. 

Im Sinne eines Abortivums werde es gelegentlich auch mit einem 
grofleren Quantum roten Pfeffers versucht. 

Wenn die Schwangere wehenartigc Schmerzen spiirt, es aber 
nicht eindeutig klar ist, ob es sclion die Wehen sind, gibt man der 
Frau Orangenschalen mit Zucker. Wirkliche Wehen sollen dadurch 
starker, die Geburt also auf diese Weise beschleunigt werden. 

Als anaesthesiercndes Mittel appliziert man nach der Geburt 
manchmal alten Honig. 

Um eventuell zuruckgeblicbene Nachgeburtsreste zu entfcmen 
und im Sinne eines bcsonderen St&rkungsmittels verabreicht man 
der Wdchnerin Weizcnbrei mit Gur (Rohzucker). 

Hat die WQchnerin koine oder zu wenig Milch, so halt man 
Fischnahrung filr zweckm&Big. Nur der Genuil eines kleinen stache- 
ligen Fischleins mache im Gegenteil die Milch stoppen. Dieser Fisch 
schaue rbtlich aus und habe giftige Stacheln. Ein Stachel stehe auf 
dem Riicken, zwei weitere befftnden sich in der Kiemengegend. 

Kinderkrankheiten. 

Als Mittel gegen Keuchhusten der Kinder gilt das Fleisch des 
Vogels dahultiyo. Keuchhusten selben heiflt Qhahuki. Auch das 
gerflstete Fleisch des fliegenden Hundes diene dcmsclben Zwecke. 

Will ein kleines Kind nicht gedeihen, ohne daB recht zu erken- 
nen ist, was ihm fehlt, so schreiten die Eltern wohl zu folgender 
Prozedur. Vater und Mutter gehen zur Nachtzeit mit dem Kind zu 
einem Khankro- Baum, der ein nattirliches Loch aufweist. Dieses 
Loch wird, falls nbtig, mit Hilfe der Axt erweitert (Taf. XI/3). Vater 
und Mutter reichen dann das Kind sieben Mai durch das Loch ein- 
ander zu, wobei sie selbst unbekleidet sein miissen. 

Hautkrankheiten. 

Die Dermatitis defoliata kommt vor. Die Haut zerspringt und 
entwickelt eine tief dunkle Farbe. Die Bhil nennen die Kranklieit: 
kola wah, d. h. Schwarzes wah. Manche dieser Kranken sollen 
schlieBlich verriickt werden. Die Sache f&ngt im Nacken oder in der 
Augenpartie (,3rille“) on und verbreitet sich dann besonders liber 
Arme und Beine. Dagegen versucht man es mit mehreren Mitteln. 

Der Bast des Kalo koro Baumes wird fein zerrieben und mit 
Wasser vermischt. Die Mischung wird t&glich neu aufgetragen. 

Innerlich angewandt wird die zerstoBene Wurzel des Natrog- 
Baumes. Sie wird mit heiBem W'asser vermischt getrunken. Dieser 
Baum kommt nur an bestimmten Stellen des Bhilgebietes vor, nicht 
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bei Rambhapur. Jungblut hatte dieses Mittel unter dem Siegel des 
Geheinmisses von einem Bhil crfahren. Er dtirfe es unter keinen 
Umstanden anderen Bhil weitcrsagen, wohl kdnne er es in seiner 
Praxis (Missionsapotheke) ausprobieren. Das hat Jungblut nut Er- 

f°lg getan^. hdrten wir, daG gelegentlich auch zermah- 

lene Kamelknochen als Heilmittel gegen Dermatitis innerhch go- 
braucht werden. 


Verrenkungen, Brtlche. 

Bei einer Verrenkung von Hand oder FuG legt man die Blatter 
des jlfozol-Baumes auf, was die Anschwellung vennindert. 

Bei Ann- oder Beinbruch, wo eine Wunde nach auGen nicht 
sichtbar ist, legt man zerstoGene Kaktusteile (Handwel genannt) auf 
die vcrletzte Stelle und umbindet das Ganze fest. Gleichzeitig schaut 
man auf krGftiges Essen: Eier und Ghi. 

SchlangenbiG. 

Als echte Dschungelbewohner sind die Bhil dem BiG der giftigen 
Schlange besonders viel ausgesetzt. Wenn einer von einer Schlange 
gebissen wurde, so nennt man den Namen der Schlange nicht, son- 
dern man sagt: Ein Blatt sitzt auf. Es wurde nicht klar, ob damit 
ursprUnglich vielleicht auf den „Hut“ oder den „F&cher“ der Kobra 
angespielt werden sollte. Urn den Grund filr die Tabuierung des 
Namens im Falle des Gebissenseins wissen die Bhil heute nicht. Jeder 
weiG nur, daG seit Menschengedenken diese Vorschrift gilt, und man 
halt sich allgemein daran. Ja, es ist so selbstverst&ndlich, daG viele 
sich dessen kaum bewuGt werden. Ein Blatt sitzt auf, das heiGt 
eben: Eine Schlange hat (mich etc.) gebissen. Ein Nennen des Na¬ 
mens der Schlange h&tte zur Folge, daG der Gebissene nicht mehr 
gesund wtirde. In Gestalt einer Schlange wiirde die Hexe kommen 
und die Leber des Betreffenden fressen. Nicht nur in diesem, sondern 
auch in vielen anderen Zusammenh&ngen wurde deutlich, daG die 
Leber in bcsonderer Weise als der Sitz des Lebens gilt. 

Im Normalfalle sind schnell einzelne Leutc dabei, die das gebis¬ 
sene Glied abbinden, die BiGwunde mit einem Rasiermesser oder 
anderen Messer erweitern und das Blut aussaugen. In der N&he 
unseres Arbeitsplatzes in Rambhapur wohnt ein krai tiger, in den 
besten Jahren stehender Mann, der sich selber gerae „Tiger und 
Bulle“ nennt. Dieser hat schon in manchen FtLllen das Aussaugen 
vorgenommen. Man pflegt als Entgelt dafiir einen Habn zu geben. 

Die Frage, ob im Falle eines Schlangenbisses der Zauberer 
ersucht werden soli, in T&tigkeit zu treten, hangt vom Wunsch und 
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Willen dcs Gebissencn und seiner Angehdrigen, wie schlielilich nuch 
von anderen Umst&nden ab, so z. B. davon, ober gerade ein Zaubercr 
guten Rufes in der Nfihc ist, ob man in der Lage und willens ist, die 
damit verbundenen Auslagen (Geld, Ziegen, Huhner, Daru, usw.) 
auf sich zu nehmen. Ob Schlangenbifi oder cine andere Krankheit 
die Veranlassung zur Vornabme der Krankheitszauberei bildet, 
das Verfahren ist im wesentlichen das gleiche. Wir werden dieses 
weiter unten n&her kennen lemen. 

Wcnn cine schwangcre Frau eine Schlange anschaut, so wird 
diese, also die Schlange, blind werden. Sieht eine Frau im Traume 
eine Schlange, so wird sie einen Sohn gcbSren. Wenn der Mann einer 
kinderlosen Frau ein Stlick von einer Kobra nimmt, es in ein Tucli 
wickelt und verbrennt, so wird ihm demnfichst von seiner Frau ein 
Sohn geboren werden. 

Bei den Bhilala, die eine Mischung aus Bhilfrauen und Rajputen- 
mftnnern sein wollen und im Staate Barwani wohnen, horten wir, dall 
sie einen Erwachsenen, der infolge eines Schlangenbisses starb, nicht 
am gewohnlichen Verbrennungsplatz verbrennen, und zwar deshalb 
nicht, weil „er daraul ging, ohne zu sterben.“ Er hatte einen auiier- 
gewdhnlichen Tod, ist also nicht gestorben, wie man gewBhnlich zu 
sterben pflegt. Eine so gestorbene Person heLGt Churel (S. 293). Nur 
in dem Falle, dafi man die Schlange sehen und tdten konnte, erfolgt 
die Verbrennung des Verungliickten an gewohnlicher Stelle, und zwar 
wird dann die Schlange mit verbrannt. Auch liber die tote Schlange 
breitet man in solchem Falle ein Leichentuch aus. 

Verschiedene6. 

Wenn jemand an krankhafter Schlafsucht leidet und nicht oder 
nur schwer aufwachen will, bereitet man eine Mischung, bestehend 
aus Tcilen der Schale des Halgarun -Tieres (Ameisenbtir?), aus 
einigen Bl&ttern des GungHiiyun-B&nmes und aus 01. Diese Mischung 
verbrennt man auf einem Holzkohlenfeuerchen in unmittelbarer Niilie 
des Gesichtes des Kranken. Der offenkundig scharfe Geruch soil 
dann den Kranken wieder wach werden lassen. Das Halgarun-Tier 
wurde als schwer und fett geschildert, es sei zwei bis drei Full lang, 
lebe auf dem Lande und fresse Ameisen. Das wlirde ja sehr nach 
einem Ameisenb&r aussehen, den es aber in Indien nicht gibt. 

Wenn Kinder von pldtzlichen Konvulsionserscheinungen erfalit 
werden (englisch: fits, holl&ndisch: stuipen), reicht man ihnen 
Wasser mit fein zerstossener Eidechsen- oder Chamfileon-Leber zu 
trinken, was Hilfe bringen soil. 

Denselben Zweck sucht man auch durch ein Brennen (Dam) 
nm den Nabel berum zu erreichen. Das Brennen wird mittels einer 
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recht heill gemachten irdenen Pfeife besorgt Die Prozedur wirkt 
wie ein incilamentum. Dasselbe Mittel komrat auch bei starker 
Diarrhbe zur Anwendung. Bei etlichen Kindem sieht man die Spuren 
der Kur. 

Ein solches Brennen wird auch (wiederum zu demselben Zweck) 
auf dem Kopf des Kindes vorgenommen. Dabei beniitzt man aber 
nicht die Pfeife, sondern bedient sich eines gliihenden Holzstiickes. 
Auf dem Kopfe w&hlt man die „Stelle des Lebens“ aus, also jene 
Stelle, die bei Neugeborenen noch einige Zeit offen ist. 

Wenn der Zauberer bei schweren Erkrankungen in T&tigkeit 
tritt (dariiber N&heres weiter unten), verbrennt er gewbhnlich auch 
auf der besonders schmerzenden Kbrperstelle ein StUckchen Tuch. 
Man nennt das Bamalo. Das Tuchstiickchen wird zusammengerollt 
und auf Speichel aufgelegt, damit es besser haften bleibt und nicht 
kerunterf&ilt. In verbrannter Form heiUt es dann Gal, 

Im Alter von sieben bis acht Jahren, zur Zeit des Zahnwechsels, 
bringen die Bhilbuben (nicht die Mfidchen) sich gegenseitig genau 
die glcichen Brandwunden auf beiden Armen bei. Die Zahl der 
Brandmale mull eine ungeradc sein: drei, ftinf, sieben oder neun. 
Die Prozedur schmerzt nattirlich, aber sie mull von alien Bhilbuben 
tlberst-anden und verbissen werden, eine Ausnahme gibt es da nicht. 
Die Narben, meist in der GrCfle eines Ftinffrankensttickes, sieht man 
auf der oberen Seite des Vorderarmes. An einem Tage bewirkt man 
gewohnlich nur ein Mai, hdchstens noch ein zweites dazu. Es kbn- 
nen auch grbUere zeitliche Zwischenr&ume beobachtet werden. 
Irgendwelche Zeremonien sind mit dem Ganzen nicht verbunden. Als 
Zweck der Ubung wurde immer wieder angegeben: Damit BhagwHn 
(der hCchste Gott) nach dem Tode des Betreffenden ihn sofort als 
einen Bhil erkenne. Die vorhin schon einmal genannten Bhilala 
zeigten dieselbe Auffassung. Wo die Brandmale fehlten, werde 
BhagwHn sie selbcr noch nachtrftglich und zwar mittels eines Drei- 
zacks anbringen. Die Bhil in den Bergen des West Khandesh tiben 
die Anbringung dieser Brandmale ebenfalls. Nach den Mitteilungen 
in Ambapara (Stid-Ralputana) wird Bhagican fragen: „Korn hast Du 
gegessen, wo hast Du Deine Brandmale? 4 * Ein boser Geist holt nach 
Auffassung dieser Bhil das Versfiumte mit einem Dreizack nach. 

Die in Frage stehenden Brandmale kennen in Udaipur (Rajpu- 
tana) und Nachbarechaft alle Bhil und zwar nur die Bhil. Als 
Grund gibt man hier an: Damit Pfeil und Stein mit Sicherheit ihr 
Ziel erreichen. In Kherwara (Stid-Rajputana) wurde hinzugeftigt, 
dafi derjenige, der ohne diese Male nach seinem Tode befunden werde, 
eine gltihende S&ule umfassen miisse, BhagtcUn wiirde ihn dazu 
zwingen: 
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In Bezug auf die Anzahl dieser Brandmale geht bei den Bhil 
folgende Redeweise: 

ek man ekakholiyo. Mit eincm (bist Du): Sondcrling. 

be man beli ( baldhi ). Mit zwcien: Ochse (Weber). 

tin man teli. Mit dreien: Olprcsscr. 

sdr mail samar. Mit vieren: Abdeckcr (Chamar). 

pans man pa{el. Mit fiinfen: Dorfvorsteher. 

hath man hardar. Mit sieben: Prinz. 

Eine weitere Redeweise, die sie in Bezug auf diese Brennmale 
kennen, entbehrt nicht des besonderen Interesses. Sie lautet: Dieses 
Brennmal wird rotten, wenn nicht Bhagwdn rettet! Es hat den An- 
schein, daG sie den rettenden Kr&ften, die den Brennmalen eigen sein 
sollen, schlieGlich doch nicht allzu sehr vertrauen. 

Ringwurm eucht man dadurch zu heilen, daG man grilne Zweige 
vom Bor- oder Teak-Baum (Tectona grandis ) ins Feuer halt und 
dann den daraus tropfenden Saft auf die kranke Stelle streicht. 

Bei Schmerzen in den Eingeweiden mit konvulsionsartigen Er- 
scheinungen gibt man dem Patienten kleine Quantit&ten von der 
Pflanzenfrucht Mardra phali, die als spiralartiges Gebilde geschildert 
wurde. Dio Sache konnte nicht vfillig klar gestellt werden. 

Gegen Rheumatismus iGt man gekochte Meihi- m )K6rner. 

Bei Arthritis (Gelenkrheumatismus) sucht man durch Auftupfen 
mit einem brennenden Tuchdocht zu helfen. Vergleiche die oben 
erwfthnten Brenn-(Dam)Methoden. 

L&use vertreibt man mittels einer Mischung, die besteht aus zer- 
stoGenen Samenkdrnern des iVim-Baumes, RuG und Wasser. Die 
Lause werden davon getdtet. 

Als auBere Anzeiclien daftir, daG im Falle einer Erkrankung 
eine Hexe ihre Hand im Spiele hat, gelten den Bhil im besonderen 
folgende: Wenn der Patient uber groGe Trockenheit im Munde klagt, 
oder wenn viel Blut im Stuhle ist. Den Tod selbst auf Hexenwirkung 
zuruckzuftihren ist man geneigt, wenn der Tod ganz plfitzlich er- 
folgte, und man so gar keine Erkiarung daftir findet. Ferner dann, 
wenn der Hals des Verstorbenen noch langere Zeit weich und biegaam 
bleibt. Endlich auch, wenn nach der Verbrennung am Verbren- 
nungsplatze ein Sttick roten Tuches ( Bharun ) mit einem Stuck Kuh- 
fleisch darin gefunden werden aollte. Das deutet nach Ansicht der 
Bhil ebenfalls darauf hin, daG der Tote von einer Hexe gefressen, 
d. h. getdtet wurde. 


♦W) TrigonelU foenum-graeeevm Lixx. 
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Zuflucht zu Gebet, Geliibde und Opfer. 

Zum Wesen der Religion der Bhil konnie an verschiedenen Stel- 
len gehandelt werden 4 **). In diesem Zusammenhang interessiert es 
zu sehen, ob und in welcher Weise die Bhil auch in Krankheit und 
Not sich an hbhere Machte wenden. 

Gebet. 

Am 28. 3. 1939 kam zu der von Missionar Jungblut betreulen 
Apotheke ein alter heidnischer Bhil mit seiner bereits verheirateten 
Tochter, um Hilfe fiir deren Hand zu suchen, die von einer schweren 
Bleivergiftung ergriffen war. Die Hand sah schrecklich aus, die 
ganze OberflUche war einc einzige groBe, blutunterlaufene und eitrige 
Wunde. Der Mann zeigte tiefe Ergriffenheit, lieB aber anderseits 
eine ziemliche Entschlossenheit erkennen. In der fiuflcrsten Not hatte 
er sich nicht gesclieut, den Gang zur Missionsapotheke zu machen. 
Gleich in den ersten Minuten seines Dortseins nun sprach er fiir 
sich hin die Worte: „0 Bhagw&n, o Herr, nur auf Dich ist mein 
Vertrauen." Jungblut best&tigte, doB er Gebete dieser Art in solcher 
Oder in fiiinlichen Lagen schon bfters von rein heidnischen Bhil gc- 
hort habe. Zu unserer Freude hatte die Behandlung die der Kranken 
zuteil werden konnte, guten Erfolg. 

Wenn man des Morgens, wie es viele Bhil zur Sonne hingekehrt 
tun, betet: „0 Korngeber (— Bhagw&n), sei mir heute gut. Lafi 
nicht zu, dafl irgendein Schaden mich treffe. Lafl nicht zu, dafi ich 
meinem Mitmenschen irgendwie schade“, so wird dabei naturgemfifi 
in besonderer Weise des Schutzes vor kSrperlichen Schaden, also 
Krankheit und Unfallen gedacht. Es gehfirt schlieBlich auch hierher, 
was man in Zeiten grofler Drangsal hbren kann: „0 Bhagw&n, ein 
so groBes Leiden lafi nicht einmal tlber meinen Feind und Ubeltater 
kommen.“ 

Die Bhil beten um Befreiung und Not auch zu untergeordneten 
Gottheiten, so zur Erdmutter, zur Neumond-Mutter usw. Wir ge- 
wannon den Eindruck, daB sie diese kleineren Gottheiten mehr um 
andere Gaben (Nahrung, Kleidung, Kindersegen) angehen, in Krank- 
heitsfailen jedoch, wenn nicht immer, so doch haufiger an den 
Hochgott Bhagw&n sich wenden. 

Geliibde und Opfer. 

Wir behandeln beides zusammen, weil sich bei den Bhil Geliibde 
und Opfer in der Tat, wenn nicht stets, so doch haufig, vereint vor- 
finden. Hier geht es namentlich um jene Faile, wo man zu Geliibde 


4W ) Siehe Koppers (Anm. 33). Derselbe (Anna. 289 u. 292). 


Die Bhil in Zentralindicn. 


223 


und Opfer seine Zuflucht nimmt, um auf dicse Weise vor Krank- 
heiten bewahrt zu bleiben oder um von ihnen befreit zu werden. 
Solche Geltibde und Opfer richten sich an Bhagw&n oder an unter- 
geordnete Gottheiten, an dercn Kultst&tten usw. Um eine bessere 
Ubersicht zu gcwinnen, empfiehlt es sich, liberhaupt die verscliie- 
denen Geliibdearten der Bhil naher kennen zu lernen. 

Dem Adressaten nach unterscheiden die Bhil das grofic Geltibde 
von alien tibrigen, den sogenannten kleincn Geltibden. Das erstere 
richtet sich ausschliefilich an den grofien, wohltatigen Gott, w&hrend 
die tibrigen irgendeincr von den vielen kleinen Gottheiten gelten 4 ”). 

Je nach dem Orte der Erftlllung des GelUbdes kann das Geltibde 
cin Heim- oder ein Femgeltibde sein. Zu den Heimgeltibden z&hlen 
alle, die im Namen des grofien Wohltftters gemacht werden. Hcim- 
geltibde sind aber auch die Geltibde, welclie im Namen der 
zwtilf „Neumonde“, der Garbo-MatS (S. 197 f.), der Seelen der 
Toten usw. abgelegt werden. Als Ferngeltlbdc haben demgegentiber 
alle jene zu gelten, die auf eine bestimmte Tempel- oder Kultst&tte 
sich beziehen und nattirlich dort an Ort und Stelle erftillt sein 
wollen. Hier kommt vor allem das Wallfahrtsgeltibde, das nicht 
selten auch als Marktgeltibde 4M ) bezeichnet wird, in Betracht. 

Ein Einteilungsmoment anderer Art bietet die bei der Geltlbde- 
feier zur Verwendung kommende Trommel, so wird die grofie Trom¬ 
mel bei Geltibdefeierlichkeiten nur dann gebraucht, wenn es sich um 
ein grofies Geltibde handelt (S. 106). Die Trommel wird deshalb 
auch oft einfach als die Gelubdetrommel bezeichnet. Steht indcs ein 
MarktgelUbde inFrage.so greift man zur kleineren (zylinderformigen) 
Trommel, dio den Namen Dholki hat Mit dicser Trommel gehen 
ftir gewtihnlich eine kleine Topftrommel und ein Messingtellerchen 
zusammen. Das Garfto-Geltlbde kennt im Gegensatz zu den gc- 
nannten Fallen tiberhaupt keine Verwendung der Trommel, wfth- 
rend beim Geltibde, das eine K&lt-Durga-Novene (S. 175 ff.) zum 
Gegenstande hat, die Sanduhrtrommel gebraucht werden mufi. Das 
ist schr bezeichnend, denn die Sanduhrtrommel ist gleichzeitig die 
charakteristische Trommel des Zauberers. Immer wieder dort, wo 
die Angelegenheiten des „Erzzaubercr“-Paares Siva und Kali-Durga 
in Frage stehen, erscheint auch die Sanduhr-(— Zauberer- oder 
Schamanen-)Trommel auf dem Plan. 

«") Uber das Verhaltnls des grofien Gottes (Dhaguxin) zu den un'er- 
geordneten Gottheiten vorgleiche Koppers (Anm. 33 und 289). 

4M ) Mit den Festen, die an Wallfahrtsorten begangen werden, gcht 
vielfach eine Markt-Veranstaltung einher. Man redet daher auch von einem 
Markt-Cengl. Fair-) Geltibde, wobei aber in erster Linie an die Gottheit ge- 
dacht wird, die an jenem Platze ihr Heiligtum hat und dort besonders vor- 
ehrt wird. 
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Unter der Voraussetzung, daG das Gellibde auch ein Tieropfer 
cinschlieGt, iinterscheidet sich abermals das groGe Gellibde von den 
Ubrigen. Das groGe Gellibde kennt ein Tieropfer im eigentlichen 
Sinne nicht. Nur kleine Teilchen der Leber werden in diesem Falle 
als Brand- und Rauchopfer verwendet. Natlirlich mull das betreffende 
Tier getdtet werden, um zu seiner Leber zu gelangen. Aber dieses 
Tbten wird nicht als Opfer oder als zum Opfer gehdrig aufgefaGt. 
Wohl l&Gt man das Blut eines solchen Tieres auslaufen, um, wie die 
Bhil sagen, es dem groGen Wohlt&ter ganz zu geben. Das will einer- 
seits besagen, daG man auf den GenuG des Blutes dieser Tiere ver- 
zichtet, wie anderseils, daG es flir das Bespritzcn von Gottersteinen 
aus dem einfachen Grunde nicht in Betracht kommt, weil der groGe 
Wohlt&ter ja keinen Stein hat, d. h. nicht durch irgendwelche Steine 
symbolisiert wird, wie das bei den meisten anderen der Bhil-Gott- 
heiten der Fall ist. 

Die Opferung kleiner Teilchen der Leber als Rauch- und Brand- 
opfer ist von besonderem Interesse. Man kbnnte dabei an die be- 
kannten Primitialopfer denken, wie sie im Bereiche primitiver J&ger- 
volker weit verbreitet sind. Auch hier wird die Erlegung des Jagd- 
tieres nicht als Opfer aufgefaGt, aber wohl reserviert man davon 
einen kleinen Teil (etwa ein Sttickchen des Herzens oder der Leber) 
dem hbchsten Wesen, um auf diese Weise ihm Dank und Anerken- 
nung seiner Oberherrlichkeit zum Ausdruck zu bringen. Jenes 
Leberopfer zeigt in Indien eine weite Verbreitung. Bei den Bhil 
(und vermutlich auch fthnlich bei anderen Primitivst&mmen) weist 
es besondere Beziehungen zur hdchsten Gottheit auf. Die Ansicht, 
daG hier Reste des Primitialopfers einer altjftgerischen Kultur ge- 
geben Bind, erscheint daher als wohl begrlindet. 


AuGeres Verhalten bei der Ablegung eines 
Geliibdes. 

Wer sich anschickt ein Gellibde zu machen, beginnt mit einer 
Waschung von H&nden, FliGen und Gesicht, und mit einer Reinigung 
von Mund und Z&hnen. Schon bei Vornahme dieser Handlungen steht 
der GelUbdemacher vor dem Hause mit dem Antlitz zum Osten hin 
gewandt. Zur selben Himmelsrichtung hin gekehrt, spricht er dann 
die in Betracht kommende Gellibdeformel. Dabei legt der Betreffende 
die H&nde flach aneinander und bewegt sie aufw&rts, bis die Daumen 
die Stirne berllhren. Hierauf beugt er sich nach vorne, berlihrt mit 
den Fingerspitzen die Erde und ftihrt dann die HGnde abermals bis 
zur Stirne hin. 
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Gellibdeformel. 

Die bcim groBen Gelubde tibliche Formel ist: „0 Korngeber, 
o Herr, in Deinem Namen mache ich ein Gelubde. Wenn N. N. winder 
gesund wird (oder ein Kind bekommt), dann werde ich nach x, y 
Monaten, fiinf, sieben — Zweige des KaJam-Baumcs bringen und 
die Leute spielen (essen usw.) machen." Was es mit den „Zweigen 
des Kalam-(— Karam-) Baumes“ 4M ) auf sich hat, werden wir weiter 
unten sehen. 

Die fiir die kleinen Gelubde in Betracht koramende Formel lautet: 
„0 Mats N. N. (oder Deo N. N.), in Deinem Namen mache ich ein 
Gelubde. Wenn N. N. gesund wird (oder ein Kind bekommt), so 
will ich an Deinem Wallfahrtsort eine Ziege opfern (will mich dem 
Hakenschwingen 4 **) unterziehen usw. usw.).“ 

Mit dem Wasser, das sich nach dem Waschen noch im Messing- 
gcf&fl befindet 4 * T ), bespritzt der Geliibdemacher die betreffende kranke 
Person oder die Frau, welche ein Kind bekomraen soil, und lftfit 
davon auch ein wenig trinken. 

Die Gellibdeformel kann auch kulminieren in dem Satze: „Tch 
werde kcinen Daru mehr trinken oder kein Fleisch mehr essen (bis 
dann und dann).“ 

Das grofie Geltibde. 

Die Veranlassung zur Ablegung des groBen Geltibdes bilden 
besonders verzweifelte F&lle von Krankheit oder Unfruchtbarkeit. 
Abgesehen von den nattirlichcn Medikaraenten geht in alien diesen 
FSllen der gewdhnliche Weg zun&chst liber die Zauberei und das 
kleine Gellibde. Wenn aber schlieBlich alles das nicht helfen will, 
so erinnert man sich des groBen Wohltiters und macht ihm das 
sogenannte groBe Gellibde. 

Wer ist der grofie Wohlt&ter? 

Ohne Frage sieht mancher Bhil in dem groBen Wohlt&ter den 
Hochgott schlechthin. Das habe ich, wio ich glaube, in raeincr 
B/kJ^tt'fln-Studie liberzeugend dartun kbnnen. Aber ich erw&hnte 
dort auch 4t9 ), dafi ein gelegentliches Schwanken ($e nach dem Grade 

4 »s) Karam-B&um = Neuelea parvifolia. Auch: Sitpheqyine parvifolia. 
Karam gehdrt zu den heiligen B&uraen Indiens (Anm. 367, S. 65). Nach 
J. Hoffmann (Anm. 213, VIII, S. 2227) ist der Korom-Baum identisch mit 
Ficus religiosa. 

4M ) Ober das Hakenschwingen siehe oben (S. 153ft.). 

4#7 ) Hier ist zu beachten, dafl der Inder sich beim Waschen das Wasser 
liber die Hiinde gieflen l&Qt. Das im GefaB zurtlckbleibcnde Wasser ist 
also rein. 

4 “) (Anm. 33) S. 275. 
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und der Art der Beeinflussung durch den Hinduismus) festzustellen 
sei. Hit einem charakteristischen Falle dieser Art haben wir cs 
offenbar hier zu tun. Neben Ztigen, die eindeutig fiir BhagwHn im 
Sinne eines wirklichen Hochgottes sprechen, stollen wir auf andere, 
die eher zu Mahadeo (Siva) passen wiirden. 

Es war denn auch gerade angesichts dieses Falles, daft der 
Zauberer Ohoniyo den anderen Interpreten gegeniiber opponierte 
und meinte: „Wer nimmt den Namen (des hOchsten) Gottes in den 
Mund?“ Die anderen blieben indcs bei ihrer Auffassung, das um 
so mehr, weil sie ihrem Freund Ohoniyo vorhalten konnten. dafl er 
etwa VA Jahre frUher ganz ihrer Meinung gewesen war. Wie dem 
auch immer sei, das Schwanken in diesem Falle ist verstSndlich, 
es mull etwas aus dem Siua-Schamanismus-Komplex, wie auch son- 
stiges aus dem Hinduismus, in die Einlosungs-Feier des grollen 
Geliibdes hineingeflosscn sein. Daftir spricht nicht zuletzt auch die 
verh&ltnism&ttig grofie Rolle, die der Zauberer dabei spielt 4 "). 

Feier der Erfiillung eines grollen Geliibdes. 

Erfilllt sich der Wunsch des Geltlbdemachers, wird also die 
kranke Person wieder gesirnd, bekommt die Frau ein Kind usw. t 
so obliegt jenem die Pflicht, das GelUbde einzulbsen, im Falle des 
grollen Geliibdes, hat er die entsprechende Feier zu veranstalten. 

Obwohl eine solche Feier viele Leute vereint, redet man doch 
nicht von einer Markt- oder Fair-Feier. Das gTolle Geliibde gehbrt 
nun einmal in die Reihe der Heimgelilbde, und diese stehen ihrer 
Natur nach im Gegensatz zu den Fern-(Fair-)Geltibden. 

Am friihen Morgen des festgesetzten Tages zieht der GelUbde- 
macher samt seinen Hausgenossen und den Dorfangehdrigen, alle 
im Festschmuck und unter dem Schlag der grollen Trommel hinaus 
in den Dschungel zu den Kalam- Baum, der natiirlich schon vorher 
als das Ziel dieses Zuges bestimmt war. Der GelUbde-Einloser 
tr&ufelt zun&chst vor dem Kalam -Baum in der Ublichen Weise elwas 
Darn auf die Erde. Dasselbe tun Dorfvorsteher und Zauberer. Der 
GelUbde-Erfiiller umwindet darauf den Stamm des Baumes so oft 
mit einer Schnur, als er Aste gelobte, und die er nun davon abschnei- 
den lassen will. Unter Sang und Klang zieht dann alles wieder nach 
Hause zuriick. Man nennt diese Zeremonie das „Einladen der Aste.“ 
Wahrend des Tages hat der Geliibde-Einldser daftir Sorge zu tragen, 
da£ fiir ein grolles Essen, das am folgenden Tage alle erfreuen soli, 
die nbtigen Vorbereitungen getroffen werden. 

4*») t)ber den Einflufi dee Hindutums auf die Zauberei der Bhil siehe 
W. Koppbrs (Amnerkung 292). 
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Das Abschneiden der Aste erfolgt noch am Abend des ersten 
Tnges. Darum formt sich gegen den spateren Nachmittag die Prozes- 
sion von neuem und alles zieht abermals zum Kalam- Baum hin, wo 
die festgelegte Zahl von Asten abgeschlagen wird. Man halt dabei 
die Aste mit den Handen fest und sorgt dafiir, daB keiner auf den 
Boden fallt 50# ). Diese Aste kommen in der Mitte der Dreschflur des 
Geliibdemachers zu stehen, sie werden dort „eingepflanzt“, und 
w&hrend der ganzen folgenden Nacht werden sie da umsungen und 
unitanzt. 

Die Kalam-Y eranstaltung der Bhil l&Bt eindeutige Zusammen- 
hange mit der Karam-parabh-Feier der Munda hervortreten. Auf 
Grund dessen besteht die Mdglichkeit, ja vielleicht sogar die Wahr- 
scheinlichkeit, dafi die Jfaiam-Zeremonie der Bhil und die Karamb- 
Parabh-Feicr der Munda wurzelhaft zusammengehoren. Dieses urn 
so mehr, weil auch bei der Jfaramb-para&h-Veranstoltung der 
Munda ein Geliibde (Versprechen) im Hintergrunde zu stehen pflegt. 
Bei den Munda richtet sich das Versprechen allerdings nicht an den 
GroBen Gott, sondern an die niedere (hinduistische?) Gottheit 
Karma. 

Der Zauberer tritt in den Vordergrund. 

Wenn der Morgen des folgenden Tages anbricht, zeichnet der 
Zauberer mit Maismehl einen Sok ( Chauk ) auf dem Boden und legt 
auf dessen Mitte eine halbe Kokosnufi, w&hrend die andere H&lfte 
in sein persdnliches Besitztum iibergeht. Eine Oder auch mehrere 
Flaschen Daru haben gleichzeitig neben dem Sok zu stehen. Bald 
darauf f&llt der Zauberer in Trance, er f&ngt an, mit dem Kopf hin- 
und herzuschwingen, steigt in diesem Zustande auch auf die Trom¬ 
mel oder klettert in den aufgestellten Zweigen des Kalam- Baumes 
herum. Alles das, so wird behauptet oder doch geglaubt, schadet der 
Trommel nicht, wie auch die Aste des Kalam- Baumes sich nicht 
biegen, geschweige denn unter dor Last zusammenbrechen. 

coo) dieser Ritus mit den Kalam -Zweigen mit einer enlsprechcnden 
Feier bei den Munda zusammenh&ngt, steht auBer Zweifel (s. J. Hoffmann, 
Ann. 213, S. 2227 ff.). Allein der Hinweis auf folgende charakteristische 
Einzelhoit dtlrfte das tiberzeugend dartun. Auch bei den Munda sollen die 
Zweige, die bei Gelegenheit dieser Feier abgescbnitten werden, boim Fallen 
nicht den Boden bertthren, sie werden hier von M&dchen mit den H&nden 
aufgefangen (a. a. 0., S. 2229). Dafl dieselbe Vorschrift auch im Rahmen 
bostimrater Feiorlichkoiten im Bereiche des megalithischen Kulturkomplexes 
Melanesiens sich vorfindet, stellt A. RiESENrELD in seiner noch ungedruck- 
ten grbfioren Arbeit (The Megalith Culture of Melanesia, Manuskript S. 638) 
fest Damit steigt die Frage auf, ob nicht auch in Zentral-Indien der in 
Frage stehende Ritus mit dem austronesischcn(?) Megalith-Komplex (hier 
eng mit dem Strom der Austroasiaten verbunden) zusammengebt. 

15* 
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Immcr noch im Trance-Zustand darin, verlangt der Zauberer 
schlieBlich nach den Opfertieren. Diese gelten, wie wir schon sahen, 
im gegcbenen Falle nicht als cigentlichc Opfertiere. Wasserbilffel- 
stier, Ziegenbock und Hahn, die iibrigens alle von beliebiger Farbe 
sein kdnnen, werden geschlachtet, um den ftir das groBe Essen be- 
nbtigten Fleischvorrat zu gewinnen. Mit Riicksicht aber auf den 
groBen Wohlt&ter verzichtet man auf das Blut, man tibergibt es ihm 
ganz (S. 224), wie das ausdrticklich hervorgehoben und bereits obcn 
erwfihnt wurde 801 )- 

Das Opfer, das hier als solches bewuBt in den Vordergrund ge- 
8tellt und gepflegt wird ist das Brand- und Rauchopfer, das mit 
kleinen Teilen der Leber des geschlachteten Tieres vollzogen wird. 
Als Opfernde fungieren vor allem der Geltibdemacher, der Zauberer 
und der Dorfvorsteher. Jeder nimmt ein winziges Sttickchen von der 
Leber, wirft es auf gliihendc Holzkohlen, wo es dann verbrennt und 
verraucht. Aber nie wird Leber allem auf diese Weise gcopfert, 
stets werden auch Teile von einer KokosnuB und sliBen Brdtchen 
dazugegeben. 

Nach dem das Leberopfer dargebracht ist, kann das allgemeine 
groBe Essen und Trinken beginnen. Abgesehen von den zu schlach- 
tenden Tieren sind damit flir den Geltibdemacher auch sonst noch 
allerlei Auslagen verbunden. Wer nicht liber eine gewisse Wohl- 
habenheit verfiigt, kann daher an die Ablegung, bzw. an die Ein- 
losung einee groBen Gelubdes gar nicht denken. 1st das Essen 
beendet, so spricht der Geltibdemacher das SchluBwort: „0 Herr 
Vater, heute ist das Geltibde von meinem Kopf geglitten“. Darnach 
stehen alle auf und gehen nach Hause. 

Heimgeltibde der „zwblf Neumonde“. 

Dieses Geltibde richtet sich an die Neumond-Ma/d, d. h. die 
BiahMata m ). Biz heiflt: der zweite Tag. Gemeint ist der zweite 
Neumond-Tag, also der Tag, an dem auch der Mensch den neuen 
Mond zu erblicken vermag. Am vorhergehenden Tag ist der Mond 
dem (stindigen!) Menschen noch unsichtbar, w&hrend die (stinden- 
lose!) Kuh (nach Bhilauffassung) ihn bereits zu sehen vermag. 

In irgendwelcher Not (Mensch, Tier oder Nahrung betreffend) 
kann der Bhil das Geltibde der „zw61f Neumonde“ ablegen. Er wird 
dann, nachdem er sich gewaschen, nach dem Osten hingewendet, 
eventuell folgende Worte gebrauchen: „Wenn ich gesund bleibe, und 

M1 ) Eis wurde uns berichtet, wie jemand in einem solchen Falle das 
Blut babe auffangen wollen. Aber da sei ihm ganz energisch widersprochen 
worden. Das dtirfe nicht geschehen. 

5°*) Sonst heilit der Mond auch Babo (= Onkel Mond). Als aolchcr 
gilt er bei den Bhil als eino m&nnliche Gottheit (Deo). 
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es an Geld und Nahrungsmitteln in meinera Hause nicht gebricht, 
so gelobe ich die „zwdlf Neumonde 44 beobachten (feiern) zu pollen. 
Ich werde dann eine Zicge schlachten und den Leuten ein Mahl 
bereiten. 44 

FUr gewohnlich wird dieses Geltibde im Monate Magh (Januar- 
Februar) abgelegt. Die schlimmste Zeit des Jahres steht dann fiir 
vide Bhil bevor. Der Geltibdemncher hdlt nun die kommcnden Neu- 
mondtage in Ehren. Er fastet und badet an dcm Tage und erst, 
wcnn er gcgen Abend den neuen Mond entdeckt und gesehen hat, 
nimmt er Speisen zu sich. Das tut er zwolf Monate lang, an jedem 
Neumondtage so. Er kann das Geltibde aber auch ftir eine geringere 
Zahl von Monaten (etwa ftir vier oder fiinf Monate) inachen. Aui 
alle F&lle hat der letzte Neumondtag mit dem Essen abzuschlieden, 
das der Betreffende den Leuten (dem n&heren Verwandten- und Be- 
kanntenkreis) zu geben versprochen hat. Der Ziege wird in diosem 
Fall der Kopf nicht mit dem Schwert abgeschlagen, sondern mit 
einem Messer abgeschnitten. Das Blut ladt man ausflieden, auch 
hier mit der Begrtindung, weil die Biz-Mata keinen Stein hat. Es 
folgt das Leber-Rauchopfer, so wiees oben (S. 224) zu beschreiben 
war. Alles vollzieht sich in Rulie und Stille, ohne Tanz, Trommel 
und Daru. 

Heimgeltibde, gerichtet an die Seelen der Toten. 

Wird der Verdacht wach, dad bei plfltzlich auftretenden Krank- 
heiten wie Dysenterie und Cholera es sich urn die Einwirkung von 
Totengeistern handeln kbnnte — man spricht dann von Wayro, was 
eigentlich „Wind“ bedeutet, aber auch die pldtzlich auftretende, ge- 
wbhnlich anBteckende Krankheit bezeichnet, — so nimmt man seine 
Zuflucht wohl auch zu einem Heimgeltibde, das sich dann an jene 
Totenseelen richtet. Nach Auffassung der Bhil kbnnen nur die 
Seelen verstorbener Clan-Mitglieder gefahrlich werden, wie es scheint, 
aus dem Gedanken heraus, dad das, was einander vbllig fremd ist, 
auch einander nicht schadet. Das Geltibde nun, das sich an die 
Seelen der verstorbenen Clan-Verwandten richtet, zielt keineswcgB 
auf irgendwelche Hilfe von deren Seite ab, sondern man will diese 
Geister nur beruhigen, — wenn sie ruhig sind, das ist der Gcdanke, 
dann schaden sie nicht und ihre bbsen Einwirkungcn horen von 
selber auf. Das geniigt. Positive Hilfe von ihrer Seite wird also nicht 
erwartet. 

Dad der Respekt vor diesen Totengeistern kein allzu groder ist, 
darf man daraus schlieden, dad bei Gelegenheit eines solchen Ge- 
ltibdes nur beschcidene Gaben versprochen werden. Eine Ziege wiire 
schon zu viel, ein Hahn mud gentigen, wozu noch ein wenig Daru 
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kommt der, wie iiblich, auf die Erde getr&ufelt wird - in diesem 
Falle nicht der Zami MM zu Ehren, sondern zwecks Beruhigung 
der Totengeister. Die Einldsongsfeier eines so chen Geliibdes ist 
eine entsprechend einfache und bcscheidene: bei ^^chlach- 
teten Hahn kann von der Einladung einer grofieren Anzahl von 
Leuten nicht die Rede sein. 


Ferngeltibde. 

Femgeliibde sind jene Geliibde, die, wie wir bereits sahen, ihirer 
Natur nach eine Wanderung des Geltibdemachers zu einer Fair, zu 
einem Tempel, zu einem Flufi (Narbada, Ganges) erforderlich 
machen. Bei den Wallfahrtsgellibden im engeren Sinne stebt ganz in 
t'bereinstimmung mil der Aufiassung der Hindu der Gedanke der 
Reinigung von Siinden stark im Vordergrunde. Dafi aber, vielleicht 
ebenso h&ulig, Wallfahrten auch deahalb gelobt und unternommen 
werden, urn von Krankheiten geheilt zu werden oder um von solchcn 
bewahrt zu bleiben, ist gar nicht zweifelhaft. ^-er von einer 
ertiHeren Wallfahrt glUcklich heimkehrt, wird nicht ms profane 
Leben zunickkehren, bevor er nicht einer Anzahl von Kindern (turn, 
sieben, neun) ein gutes Mahl bereitet hat. , 

Nicht selten findet sich bei den Bhil das Geliibde in dor Richtung 
zu einem bestimmten Tempel bin. Das ist dann dem Gedanken nach 
wohl ein Ferngeltibde, aber es kann bequem daheim erfUllt werden. 
Der Hergang der Ablegung und der Einldsung dieses Geliibdes 
entspricht den bei alien kleinen GelUbden tiblichen Gepflogenheiten. 

Es steigt hier die Frage auf, ob die Bhil diese Art des Geliibdes 
als solche von den Hindu iibernahmen, oder ob es aus friiheren 
Zeiten stammt, wo ihnen der Zutritt zu alien (oder bestimmten.) 
Hindu-Tempeln verwehrt war. Oder lieB die Tatsache der weiten 
Entfernung von den Hindu-Tempeln sic auf den Gedanken verfal- 
len, im gegebenen Falle sich mit einem Geliibde in der Richtung des 
Heiligtums zu begniigen? 


Zauberei, im besonderen die grofle Krankheitszauberei. 

Im Verlaufe der vorstehenden Ausfuhrungen liaben wir gesehen, 
wie die Bhil bei Krankheitsf&llen nicht so selten auch zu zauben- 
schen MaBnahmen ihre Zuflucht nehmen. Es erUbrigt nun, der 
groBen systematischen Krankheitszauberei die gebiihrende Aulmerk- 
samkeit zu widmen. In Bezug auf die Kenntnis dieser sind wir, was 
die Bhil angeht, verhftltnism&Big gut daran. Der sprachknndige 
Missionar Jungblut hat auf diesem schwierigen Felde ein beson- 
deres Meisterstiick geleistet, und seine Ergebnisse konnten, erfreu- 
licher Weise, bereits (mit einer Einleitung und Anmerkungen von 
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mir) verbffentlicht werden *•*). Im folgenden soil nur ein Auszug 
aus diesen lhngeren AusfUhrungen geboten werden. Der spezieller 
Interessierte wird natiirlich nicht unterlassen, jcne umfasscnderen, 
in englischer Sprache verOffentlichten Darlegungen zu Rate zu 
zielien. 


Der Bhil-Zauberer. 

Der gewohnliche Zauberer bei den Bhil hbrt auf den Namen 
Barwo •* 4 ). Zwei Dinge sind es vor allem, die den Barwo zum 
Barwo machen. Einerseits die F&higkeit, sich in eine Art Trance- 
Zustand zu versetzen und von einem Geist, von einer Gottheit oder 
von Verstorbenen „bese3sen“ zu werden. Nie aber ist, es handelt 
sich hier urn eine bedeutungsvolle Einzelheit, bei den Bhil etwa 
von einem „Besessensein“ durch den Hochgott Bhagwan die Rede. 
Anderseits kann der Zauberer, um wirklich das Ansehen eines 
Zauberers dauernd zu genieflen, eines gewissen Trainings und Kdn- 
nens nicht entraten. Bei Gelegenheit der Kali-Durga -Novene bemiiht 
sich, wie wir sehen werden, der wirkliche oder vermeintliche Nach- 
wuchs. Nur wenige von denen, die es versuchen, entwickeln sich 
zu richtigen Barwo'a. 

Vom Barwo zu unterscheiden ist der bei den Bihl relativ selten 
zu findende Pando S0B ). Das ist der Opfer-Priester, wie er z. B. am 
Heiligtum der Hamu -Mata in Kakrez seines Amtes waltet (S. 162). 
Nicht zu verwechsein mit dem Barwo ist ferner der Baozi oder 
Babozi (— Ehrwiirdiger Herr), dessen Aufgabe es ist, bestimmte 
Lichtopfer darzubringen. SteUenweise ist dem Zauberer in Zentral¬ 
indien der Name Bhagat eigen. Das ist bei den Bhil wieder nicht so. 
Vielmehr gilt bei ihnen als Bhagat, wer sich bemiiht, streng hin- 
duistisch zu leben, also wer titglich mehrere Male badet, keinef 
Alkoholika und kein Fleisch geniellt, usw. Endlich darf der Barwo 
auch nicht dem Kazaliyo gleichgesetzt werden. Dieser ist n&mlich 
der Hexenfinder, eine, erfreulicherweise bei den Bhil nicht allzu 
hfiufig notwendige Erscheinung (S. 292). 

Die Bedeutung des Bhil-Zauberers fllr das Gemeinschaftsleben 
kann man wohl als eine m&Jlig grofie bezeichnen. Der Barwo ist lftngst 
nicht uberall dabei (so tritt er z. B. im Rahmen der umst&ndlichen 
Verlobungs- und Heiratsfeierlichkeiten eigentlich nirgendwo in 

6M ) L. JuNGBLUT (Anm. 248). 

«n) Dber die Verbreitung des Namens Banco ( Barvas, Barua ) fUr 
Zauberer bei den Bhil und anderen Primitivstammen, wie auch bei den 
Hindu, vgl. Koppkrs (Anm. 248, S. 120 f.). 

»•») Bei den Gond, die ich aelbst beobachten konnte, entspricht der 
Pando dem Bajtco bei den Bhil. 
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Tfitigkeit), er hat aber anderseits doch bei verschiedenen Veran- 
staltungen und Festen (es sei erinnert an das Fest des jungen Griins 
(S. 170), an die Einlosung des groflen Geltibdes (S. 227) und an die 
grofie Totenfeier (S. 266) eine mehr oder weniger bedeutungsvollo 
Rolle zu spielen. Wichtig ist aber bei all dem der Umstand, dafi der 
Bhil-Zauberer eigentlich nur im Sinne der "Weillen Magie sich be- 
tatigt. Mit den Schwarzkiinstlerinnen, den Hexen, will er nichts zu 
tun haben, mag es auch seine Spezialaufgabe, solche im gcgebenen 
Falle ausfindig zu machen, nicht sein. Der Barwo will helfen, 
Gutes (z. B. Kinder- und Erntesegen) vermitteln, anderseits von 
iiblen Dingen (Krankheiten) befreien oder davor bewahren. 

Dafi das „offizielle“ Zauberwesen der Bhil allgemein vom 
Hinduismus her 6tark beeinflufit ist, sieht der Kenner auf den 
ersten Blick. In einer eigenen Untersuchung glaube ich den Erweis 
daftir erbracht zu haben, da.fi besondere Beziehungcn zu den bc- 
kannten Systemen des Tantrismus und Saktismus gegeben sind 50 *). 
Dcr Tantrismus verkbrpert ein in seiner Art grandioses Zauber- 
system, das allem Anschein gcm&fl in typischer Form auf dem 
Boden des indischen Pantheisraus herangcwachsen ist. Im Saktisraus, 
der um 7—800 nach Chr. im nordbstlichen Vorderindien (in Ben- 
galen und Assam) zur hochsten Entfaltung gelangte und der die 
Verehrung der woiblichen Gottheit, der Bakti, zum Hauptinhalte hat, 
lebte und lebt gleichzeitig das tantristisch-zauberische Element weiter. 
Aus diesen beiden Quellen des Tantrismus und des Saktismus heraus 
hat sich ein charakteristisches Zauberwesen entwickelt, von dem 
dann nicht nur die Bhil, sondern auch noch manche andere Primi- 
tivst&mme Indiens erfafit worden sind. So ist also hier, in Bezug 
auf ein typisches Zauberwesen, die Entwicklung eindeutigerweise 
. von oben nach unten verlaufen. Gewifi kannten diese Eingeborenen- 
st&inme auch schon vorher irgendwclche Arten von Magie, aber das 
systematisierte Zauberwesen, das sie heute weithin beherrscht, ver- 
danken sie klarerweise den Einwirkungen des Hinduismus 807 ). 

Ftir Zusammenhhnge dieser Art zeugen bei den Bhil vor allem 
die GestLnge, welche bei Gelegenheit der Grofien Krankheitszauberei 
gesungen werden. Aber auch Marujiol (S. 236) selbst gehOrt hierher. 
Kein Zweifel nfimlich, dafi dem die Bezeichnung Marujala (magischer 
Kreis, usw.) zu Grunde liegt. Die Mandala’s aber gelangten im 
Bereiche des Tantrismus zur besonderen Entwicklung a ° 8 ). Ahnliches 

“*) Koppers (Anm. 292). 

®° 7 ) Hinwcise und Belege ftlr diese Aufstellungen sind in der in voriger 
Anmerkung genannten Studie zu finden. 

40S ) Wie die Mandala’s (magische Kreise etc.) ihre Rolle auf dem 
Boden des buddhistischen Tantrismus spielen, ist z. B. zu ersehen aus 
C. Fr. Koeppen, Die lamaische Hierarchic und Kirche, Berlin 1895, S. 31. 
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gilt in Bezug auf die Zaubergesange, die an die Namen Hurda und 
Damor ankniipfen. Auch hier konnten Zusammenhange mit be- 
stimmten, mehr oder weniger gleichnamigen Tantras sichcrgestellt 
oder doch recht wahrscheinlich gemacht werden 5M ). Besondere Be- 
ziehungen laufen nach dem Lande Ksmru ( KHmarupa ) im Nord* 
westen von Assam, also nach dem Ausbildungszentrum des typischen 
Saktismus hin. Ahnlich wie die Santal, so glauben auch die Bhil 
ihr typisclies Zauberwesen von der dort herrschonden Grofien 
Zauberin, die im Grund keine andere ist als die Kati-Durga, bezogen 
zu haben M0 ). 

Dem Prinzip nach wirken die Zaubergesfinge wie Mantra's. 
Wie diese, so erzwingen auch jene die intendierte Wirkung. Nach 
der Lehre des Tantrismus-Saktismus kann davon aber nur dann die 
Rede sein, wenn die Mantra 's mit ihrem ganzen Drum und Dran 
vorschriftsmfifiig zitiert werden. Ihrem primitiveren und unkompli- 
zierteren Denken gemfi.fi will das den Bhil, Baiga, Santal usw. nicht 
recht in den Kopf hinein *“). Sie nehmen es daher mit der Sache 
nicht immer so genau, daflir fehlt ihnen das eigentliche Verstandnis. 
So stehen wir hier vor einer interessanten Erweichung des Prinzips, 
wie auch vor der Bestatigung des bekannten philosophischen 
Axioms: Quidquid recipitur, secundum modum recipientis recipitur. 
Mit anderen Worten, im konsequenten und starren magischen Denken 
und Handeln standen und stehen die Primitiven mehr oder weniger 
weit hinter ihren hinduistischen Lehrmeistern zuriick. 


Harda ist Sanskrit Sarada, einor der vielcn Namen ftir Durga. 
Dazu vergl. H. Ewinc, The Sdradatilaka Tantra, in: The Journal of the 
American Oriental Society, XXIII, 1902, 65—76. Im Hintergrunde der 
Damor's bei den Bhil scheinen die Damaras des hinduistischen Tantrismus 
zu stehen. Sieho D. B. Bhattacharya, The Cult of Bhutadamara. Proceed, 
and Trans, of the Sixth All-India Oriental Conference (Patna 1930), Patna 
1933, 349—370. Zu dem Gesagten auch Koppbrs. Probleme (Ann. 292) 
S. 813 f. 

41 ®) Das Nfihere bei Koppbrs, Probleme (Anra. 292). Zur dort ver- 
worteten Literatur ware binzuzuftlgen: Sylvain L£vi, Pr^-Aryen et Pr6- 
Dravidien dans l’lnde. Jourual Asiatique, CCIII, 1923, 1—57. S. L£vi 
neigte schon damals (1923) stark dazu, die Voraussetzungen von Kamarfipa 
im Austroasiatiscben suchen zu mtlssen. Ferner: B. Kakati, A Note on 
the word Pragjyotisa. New Indian Antiquary, VII, 1944, 134—135. 

511 ) In bezug auf die Santal stellt P. 0. Boddinc (The Santals and 
Disease, Mem. As. Soc. Bengal X, Nr. 1, Calcutta 1926, S. V) das fest mit 
den Worten: “It is naturally necessary, that the Ojha [entspricht dem Bajwo 
bei den Bhil] knows to appropiate maniar; but it does not seem necessary 
that the wording and the recitation of the mantar should he faultless or 
according to some acknowledged formula. ’ 
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Der leichte und der schwere Fall. 

Wenn man bei einer Erkrankung 6eine Zuflucht zum Zauberer 
nimmt, so hat dieser zuntichst den Charakter der Krankheit zu 
tiberprtifen. Handclt es sich um eine leichtere Sache, so wird der 
Barwo sich mit dem Schnur-Amulett (doro) begntigen, im anderen 
Falle aber wird er die Vornahme der grofien Krankheitszauberoi 
(Manfol) fiir notwendig erkl&ren und allsogleich selbst die ent- 
sprechenden Mallnahmen treffen. Wir nehmen an, daB bei einem 
Bhil, der Hausvater ist, die Anzeicben einer Lungenentzlindung 
sichtbar werden, und dafi der Kranke selbst die Initiative zur Kon- 
sultation des Zauberers ergreift. 

Der auf der Pritsche (Palang) liegende Vater sagt zu seinem 
Sohn: „Sohn, nimm ein ,Abbild‘ (Pori) von mciner Krankheit!“ 
Was hier unter „Abbild“ zu verstehen ist, ergibt sich aus dem 
Folgenden. 

Der Sohn nimmt einige Maiskbrner 5U ) in die rechte Hand und 
ffihrt damit um und tiber den ganzen Kbrper des Kranken herum, 
den er dabei leise bertihrt. Damit hat er das „Abbild‘‘ der Krankheit 
gewonnen, er bringt es sogleich zum Zauberer. Auf dem Wege 
dorthin, bricht er von einem Palas- Baum* 1 *) ein Blatt herunter und 
wickelt die Maiskbrner darin ein. 

Beim Hause des Zauberers angekommen, spricht der TTber- 
bringer: „Bruder Zauberer, untersuche dieses „Abbild“. Oder auch: 
„Siehe hier die geschlossene Hand." Handelt es sich um einen 
Zauberer hbherer Ordnung, so zieht dieser sein Zaubertischlein 
hervor und stellt es vor sich hin. Ein Zauberer niederen Ranges 
bedient sich zum gleichen Zwecke einer einfachen Getreideschwinge. 
Mit dem Angesicht zum Norden hin gewendet, hockt der Zauberer 
vor seinem Arbeitsinstrument und veranladt den Dberbringer, das 
Baumblatt mit den Maiskbrnern darauf zu legen. Dieser laJlt gleich- 
zeitig ein Paisa-Sttick (Kupfermtlnze) auf dem Tischlein landen. 

Nun nimmt der Zauberer das Blatt in die linke Hand und zupft 
mit der rechten ein Sttickchen aus der Blattspitze heraus. Dann 
faltet er die beiden Blatthtilften entlang der Blattrippe zusammen und 
bricht aus dem R&nde ein Doppelsttick heraus. Das erstgenannte 
Stiickchen reserviert er fiir sp&ter. Das zusammengefaltete Blatt in 
der rechten Hand haltend, ftihrt er tiber den Maiskbrnem ftinf 
schwingende Bcwegungen aus, wobei der kleine Finger das Zauber¬ 
tischlein leicht bertihrt. Dann legt er das Blatt auf die Maiskbrner. 

Die Munda gebrauchen zu gleichem Zwecke Reiskbrner 
(Awn. 213), IV, 1026, 1089. Die Baiga verwenden ebenfalls Reis oder 
Kodon (V. Elwin, Awn. 215, S. 378). 

m ) Butea frondosa. 
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Jetzt nimmt der Zauberer das Blatt in die rechte Hand und 
beginnt die Krankheit herauszulcsen. Mit der linken Hand ieilt er 
die Kdrner urn das Paisa-Stuck herum in verschiedene Hauflein 
auf. Bald darauf schiebt er sie wieder zusammcn. Dieses Aufteilen 
und Zusaramenschieben wiederholt cr mehrere Male. Vor jedem 
neuen Aufteilen l&Bt er einige der Maiskorner von dem Tischlein 
herunterfallen. Das geht so weiter, bis so viele Komer Iibrig sind, 
als er Knoten in das Schnur-Amulett zu machen beabsichtigt. Im 
Falle, wie dem unsrigen, wo eine Lungenentzlindung angenommen 
wird, bemerkt der Zauberer schlieBlich: „Ich mufl Daru haben! 
Wenn Daru herbeigeschafft ist, muB ein Schnur-Amulett gemacht 
werden. Das Ergebnis meiner Untersuchung n&mlich ist: Die Krank- 
heit der (Gdttin) Okhan" U4 ). Damit ist die Lungenentzlindung gc- 
meint. 


Das Schnur-Amulett. 

Fttr gcwdhnlich versucht der Zauberer es mit dem Schnur- 
Amulett. Bringt es nicht die gewiinschte Besserung, so folgt dann 
erst die grdilere Aktion, Mantfol. 

Der vom Zauberer verlangte Daru wird herbeigebracht und in 
seiner Nfihe hingestellt. Aus roher Baumwolle spinnt er mit der 
rechten Hand eine dtinne Schnur, die er so zusammenlegt, daB eine 
Doppelschmrt daraus wird. Dieso lcgt er dann auf *das Zauber- 
tischlein. Zauberer und Bote (Sohn des Kranken) flihlen sick 
durstig, und beide tun einen guten Schluck, nachdem zuvor, so, wie 
es sich gehbrt. Mutter Erde ihre Libation erhalten hat. 

Der Zauberer formt nun mit der Schnur eine Schlinge, durch 
die er eine Kupfermtinze gleiten lhBt. Darauf zieht er die Schnur 
nach beiden Enden hin, und der erste Kiioten ist fertig. Da aber die 
Diagnose auf Lungenentztindung lautet, sind flint Knoten ndtig. 
Der Zauberer lftflt die weiteren vier folgen, wobei er keine Kupfer- 
mtinze mehr, sondcm die wenigen zurtickbehaltenen MaiskOrner in 
der vorhin angegebenen Weise gebraucbt. Der Zauberer, der nur 
liber eine Getrcideschwinge verfligt, gebraucht ausschliefllich Mais- 
kdrner, also keine Kupfermtinze. 

Der Zauberer wiederholt: ,JDie Dberprilfung zeigte das Resultat: 
Die Krankheit der (GOttin) OkhQn. Zu opfern sind: eine Ziege und 


«m) Als erster dtlrfte J. M. Campbll die Gdtfcm Okha als mit der 
Krankheit szauber el im Zusammenhang stehend erkannt haben (Gazetteer of 
the Bombay Presidency, IX, part I, S. 302. Bombay 1901). "The Bafva 
(= Banco) examines this grain and decides that the cause of the sickness 
is either the displeasure of some deity, generally the goddess Okha, or, and 
this is commoner, the evil eye of a witch.” 
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fiinf Hiihner. Ferner eine Kokosnufi, eine Zitrone, gewiirzte und 
gerbstete Kichererbsen. Auch die „Topfscherbe“ mufi weggetragen 
werden." 

Schliefilich ergreift der Zauberer mit beiden H&nden das Blatt 
und zerreilU es mit energischein Gestus in Stiicke und wirft diese 
beiseite, und zwar nach der Iinken Seite bin. Darauf nimmt er das 
BLatteilchen, das er in Reserve gehaltcn, und legt die geknotete 
Schnur, sowie zwei Maiskorner darauf. Das Ganze tibergibt er dem 
Boten mit den Worten: „Afan(toJ, ein Fall, der wohl das Singen (die 
grofie Krankheitszauberei) als notwendig erscheinen l&fit! Nimm ein 
mit reinem Wasser geftilltes Messinggef&fi und schwinge es fiinf 
oder sieben Mai iiber dem Patienten. Komme dann gegen Abend 
zurtick: Komme und melde es mir, wenn irgendeine Wendung zum 
Besseren sich zeigt. Bessert sich der Zustand des Kranken nicht, 
so komme und hole mich!“ 

Zu Hause angekommcn, flillt der Sohn ein Messinggefafi mit 
Wasser und lilfit die beiden Maiskbrner hineinfallen. Die geknotete 
Schnur legt er um den Hals des Gef&fies und macht dann damit 
sieben Schwiinge iiber dem Patienten. Nach jedem Schwung giefit 
er ein wenig von dem Wasser auf die Erde. Diesen sieben Schwiin- 
gen fCigt er am Ende noch fiinf weitere hinzu, wobei er nach jedem 
Schwung das Gef&fi fiir einen Augenblick auf die Erde stellt. Gem&fi 
dem vom Zauberer erhaltcncn Auftrag bindet er jetzt die Schnur 
um das linkc Handgelenk des Patienten. Den Rest des Wassers giefit 
er auf die Erde. 

M an $ o l, die grofie Krankheitszauberei. 

Unterdessen ist der Abend herangertickt. Der Kranke, der nichts 
von einer Besserung spiirt, sagt zu seinem Sohn: „Es will nicht 
besser werden: geh und ruf den Zauberer!" 

Unterdessen sorgt man schon fllr eine Ziege, einigc Hiihner und 
anderes. Auch Maisbrei wird vorbereitet. Von einem LabhSna (An- 
gchorigen einer hinduistischen Ackerbaukaste) kauft man einen Krug 
voll Buttennilch wie auch einige Biindel Heu. Der ziemlich trockene 
Maisbrei will nfimlich mit etwas Buttermilch, und zwar auf einer 
schwarzen irdenen Schiissel servicrt sein. 

Der Zauberer empffingt den bei ihm eintretenden Boten mit den 
Worten: „Wie steht’s, mein Bruder, keine Besserung?" Antwort: 
„Eine ganz leichte Besserung, ja; aber Sie sollten doch kommen!" 
Der Zauberer greift nach dem Instrumentarium: Er nimmt einen 
Messingteller (IVaf/ci) und die L&rmgerate, Ktmri und Kargaz mit. 
Die ietzteren repr&sentieren die eigentlichen Zauberstbcke (S. 109). 
Mit dem ,,Kamm“ f&hrt der Zauberer iiber die „S&ge“ auf und ab, 
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was ein Mark und Bein durchdringendes Ger&usch liervorbringt 
(Taf. XV/3). Im tibrigen ist zu bemerken, dafi bei einer Anzahl von 
Zauberges&ngcn das Messinggef&fl, bei anderen Kimri und Kargaz 
gebraucht wcrden. 

Auf dem Wege zum Hause des Kranken geht der Bote voraus, 
der Zauberer folgt ihm. Nach dem Austausch der ublichen Be- 
grttflungsformel bietet man dem Zauberer einen Palang an. Er erh&lt 
sein Essen und raucht hernach ein Pfeifchen. Das irdene Pfeifchen 
geht dann von Mund zu Mund. Schliefilich sagt der kranke Haus* 
herr: „Nun, Banco, tue Dein Werk!“ 


Alle Gottheiten der Welt werdon herbeigerufen. 

Vor dem Bette des Patienten hockend, reinigt der Zauberer, dem 
Patienten zugekehrt, einen Platz in der Grbfle von 50—60 cm im 
Quadrat. Der Name dieses Quadrates ist Pal, was Thron oder Sitz 
bedeutet. Ein anderer Name ist Sok, was mit dem hinduistischen 
Chauk identisch ist. Zum Begriff der Reinigung gehdrt in diesem, 
wie in anderen fthnlichen Ffillen, die Uberstreichung des Plfitzchens 
mit Kuhdung. „Der Platz mull rein sein, sagen die Bhil; denn 
s&mtliehe Gottheiten der vier Enden der Welt werden kommen und 
darauf sich niederlassen.“ t)ber das so hergerichtete Viereck breitet 
der Zauberer ein knallrotes Tuch aus. Daneben stellt er das Mes- 
singgofftfl, und Mongol beginnt mit der hochbedeutsamen „Anfttllung 
des Pl&tzchens (der Gottheiten).“ 

Mittels Maismehl liifit der Zauberer auf dem roten Tuch die 
rohe Zeichnung von zwei Figuren erstehen; deren Namen sind lswor, 
der Herr und Bhagwan, der Gott. Um die beiden Figuren zieht der 
Zauberer ein Quadrat, in dem unten eine kleine Offnung, die „Ttir", 
augespart ist. Durch diese kdnnen lswor und Bhagwan, wenn sie 
ihre helfenden Diensto geleistet haben, wieder abtreten. (Taf. XV/3.) 

lswor und Bhagwan gelten also hier als zwei besondere Heifer. 
Die vergleichende Untersuchung hat auch in diesem Falle den Zu- 
saramenhang mit der tantristischen Literatur hinreichend sicher stel- 
len konnen. Darnach ist lswor gleich Siva, wahrend in Bhagwan kein 
anderer als der vom Tantrismus „vergewaltigte“ Buddha zu sehen 
ist 5,s ). Da die Bhil ihren Hochgott Bhagwan nennen, anderseits 
vom Tantrismus sonst aber nicht allzu stark beeinflufit worden sind, 
erklSrt es sich, dafl einige unserer Interpreten selbst hinsichtlich des 
Charakters dieser BhagwSn -Gestalt eine gewisse Unsicherheit an 
den Tag treten lieJlen. Einerseits ist nach ihrem Empfinden Bhagwan 
der grofie Korngeber und Hochgott. Anderseits aber ftihlen sie 


»«) Vgl. Koppers (Arnn. 292, S. 813 f.). 
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nicht weniger deutlich, dafi im vorliegenden Fallc dieser Bhagican 
doch nicht gemeint sein kann. 

An einigen Stellen dcs Bhil-Gebietes legt der Zauberer acht 
Paisa-Stiicke auf das rote Tuch: je eines auf die vier Ecken, dann 
je eines zur Linken des Kopfes der einen und cines zur Rechten des 
Kopfes der anderen Figur, endlich zwei zwischen den beiden Figuren. 
Wenn gegen SchluJl die Figuren zerstftrt werden, wird der Zauberer 
Eigentiimer dieser Kupfermiinzen. Man lafit den „Gi5tterthron“ intakt, 
solange die Krankheit des Patienten andauert. Fiihlt er sich gegen 
Ende der 3fan<fof-Veranstaltung besser, dann liquidiert man den 
„G6ttersitz“ f und der Zauberer nimmt u. a. auch das Maiamehl, mit 
dem er jene Figuren zeichnete oder modellierte, an sich. 

Hat also der Zauberer den Sok oder Thron der Gottheiten her- 
gerichtete, so gibt er Auftrag, die Stinger herbeizurufen. Ein Mann 
geht ins Dorf und verstkndigt die Leute. Jedes Haus sollte durch 
eine mftnnliche Person vertreten sein. Unterdessen raucht der 
Zauberer ein Pfeifchen. 

Ehrung der Zami-Mata (Erdmutter). 

Bevor das Singen beginnt, empfftngt die Mutter Erde noch be- 
sondere Ehrungen. 

Zun&chst eine Daru-Libitation. (Siehe Anmerkung 231.) Nach- 
dem der Zauberer die Erdmutter geehrt hat, tun es auch alle tibrigen, 
wobei auf die richtige Reihenfolge wolil geachtet wird. Jetzt tut 
jeder einen guten Schluck. 

1st das allea ordnungsgcmtLll erledigt, so ehrt der Zauberer die 
Mutter Erde noch auf eine besondero Weise. Er legt die H&nde zu- 
sammen, beugt sich nach vorne und bertihrt mit den Fingerspitzen 
den Boden, dann richtet cr sich auf und legt die Fingerspitzen an 
seine Stirn. Im Falle, dall die Zauberstocke Kimri und Kargaz ge- 
braucht werden sollcn, beriihrt der Zauberer die Erde und seine Stirn 
mit dem Kimri (Kamm-)Teil des zerspaltenen Bambusstabes, wfth- 
rend er oben auf der Innenseite des anderen Teiles ( Kargaz ) mit 
Zinnober einen roten Klecks (Tilak ) anbringt. 

Wie die Zaubergestinge sich abwickeln. 

Den Messingteller in die linke und einen kleinen Trommelstock 
in die rechte Hand nehmend, stimmt nun der Bafwo den Zauber- 
gesang an. Durch Schlfige auf den Messingteller bestimmt er den 
Rhythmus. 

Nach einigen einleitenden Versen, in denen Sonne, Mond, Mutter 
Erde und andere hervorragende Gottheiten ehrend genannt werden, 
stimmt der Zauberer den Spezialgesang an. Da es sich in unserem 
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Falle um die „Krankheit (der Gfittin) OkhSn “ handelt, kommt logi- 
scherweise der Gesang „Konig Banisar und OkhSn oder Der Fluch 
der Unfruchtbarkeit“ zur Geltung. 

Das aui niedriger TonhShe sich vollziehende Singen mutet 
unseren europ&ischen Ohren au Hero r den tlich monoton an. Die Wir- 
kung wird nicht verbessert dadurch, dail das Singen sich Stunden 
und Stunden long, ja ilber die ganzo Nacht hinzieht. Unterbrechun- 
gen schafft nur der Klang der Schl&ge auf den Messingteller oder 
das quietschende und Nerven aufpeitschende Kasseln von Kimri und 
Kargaz. Direkt unbeschreiblich iet der Laut ( hak ), mit welchem der 
Zauberer die einzelnen Verse intoniert. Er ist wohl gecignet, einen 
jeden, der einschlummern mochte, wieder ins Reich der Lebendigen 
zuriickzurufen. In diesen seltsamen Chor mischt sich schliefilich das 
nfichtliche Geheul der Schakale, dercn charakteristisch hohe und 
weinerliche Stimme kein Dschungelbesucher jemals wieder vergiJlt. 
Von Zeit zu Zeit verlangen unsere S&nger, begreiflicherweise, nach 
einem Trunk Daru, die Stimraen wollen „geolt“ sein. 

Doch schlielllich kommt auch fUr einen Zaubergesang der Bhil 
das Ende. Der Endvers lautet ftir gewiihnlich (oder doch tihnlich) 
wie folgt: 1t IU, trink, sei frdhlich und bleibe leben im Lande der 
Zauberer' 44 

Konig B Uni sar und 0 khan, oder der Fluch der 
Unfruchtbarkeit. 

Wenn also des Zauberers Diagnose auf Lungenentzlindung 
lautet, so kommt vor allem dieser Gesang zur Geltung. Er gehbrt 
zu den lhngeren Zaubergeshngen. Wir lassen eine Inhaltsangabe 
folgen. 

Der erste Teil des Gesanges befallt sich mit dcm Kbnig Bantsar, 
der identisch ist mit BUnasura, gegen den einmal Krsna einen Kriegs- 
zug zu unternehmen hatte. 

Der als koniglicher Prinz eingefiihrte BSnisar wird verheiratet 
mit der Prinzessin Dholan, deren Vater Tetrarch von Dholgar 514 ) 
ist. Obwohl BUnitar noch ftinf weitere Frauen hat, bleibt ihm Nach- 
kommensehaft versagt. 

Nachdem er deswegen von einer Frau niedriger Kaste war 
schwer gedemiitigt worden (sie wies in spottischer Weise auf seine 
Kinderlosigkeit hin), entschloB er sich, alles Mbgliche zu unterneh- 
men, urn den Fluch der Unfruchtbarkeit zu bannen. 

Nach Art der indischen Btifier zog er mit einem Minimum an 
Kleidung umher und besuchte 78 hinduistische WallfabrtspUUze. Den 
Hbhepunkt der Kasteiung erreichte er damit, dafi er sich selbst mit 


•'•) Dholgar? Vielleicht identisch mit Dholka. 



210 


Wilhelm Koppers. 


den Ftiflen an die Aste eines unfruchtbaren Banian- 5,7 )Baumes hing 
and den Kopf in ein unter dem Baume entztindetea Feuer hielt. Das 
vom schmorendon Kopf heruntertropfende und in das Feuer fallende 
Fett tibte eine solche Wirkung auf die himmlischen M&chte aus, dafi 
dies© beschlossen, Erbarmen mit dem Kbnig Bttnisar walten zu lassen. 

Hbhorer Weisung folgend, begibt sich BSnisar zu einem be- 
riihmten Hindu-Anachoreten, der bereits zwfllf Jahro ununterbrochen 
schl&ft. Aber grofier noch als seine Heiligkeit sind seine kanni- 
balistischen Neigungen, wobei merkwiirdigerweise sein Haupthaar, 
das mittlerweile eine L&nge von 12 Doppelmeilen erreicht hat, von 
besonderer Bedeutung ist. In dem Augenblick, wo der Kdnig, urn 
Zutritt zu gewinnen, den zusammengewickelten Riesenbart des from- 
men Schl&fers neben diesen hingelegt und dabei rcspektvollst gegrliflt 
hatte, wftre er von dem grofien ..Heiligen" beinahe verschluckt wor- 
den. Er behandelte den „Burschen" (den Kbnig!) sehr von obcn 
herab, gew&hrte ihm aber anderseits doch das gewtlnschte Heil- 
mittel. 

Zu diesera Zwecke reibt der „Heilige“ Schmutz von seinen 
Gliedern 818 ) und modelliert daraus Afan^o-Samen, der sofort keimt 
und wllchst, blliht und reichlich Frucht bringt. Ein heimlicher Ver- 
such des Kbnigs, eine dieser Frtichte ftlr sich sclbst zu nehmen, 
wird von dem grofien Biifier strong bestraft. Der Kbnig aber erhitlt 
fiinf Mangos flir seine ftinf Frauen. 

So kommt der Konig wieder nach Hause, wo ihm, seiner cigenen 
Anordnung gem&fi, ein pr&chtiger Empfang beroitet wird. 

Die ftinf Frauen erhalten je eine Mangofrucht, wfihrend die 
Haupt-Frau ( Dholan) leer ausgeht. Diese aber trinkt das Wasser, 
in dem die Schalen der Mangofrtichte, welche die Magd auf dem 
Dunghaufen zusammengeklaubt hatte, gekocht waren. Auf diese 
Weise empfing aie und gebar zur rechten Zeit ein Madchen namens 
Okhan. 

Nachdem Olehdn erwachsen war, zeigte sie viel Leidenschaftlich- 
keit, und einmai, verprtigelte sie das Dienstm&dchen, weil sie von 
diesem, als sic sich im Traume bereits verehelicht glaubte, war auf- 
geweckt worden. Das Dienstra&dchen aber verschaffte darauf der 
Herrin ein „Flugzeug“ in Form eines intelligenten (!) fliegenden 
Palang. Damit fliegt die Magd in das Land der Zauberer, um dort 
nach einem passenden Gemahl ftir die Herrin Umschau zu halten. 

Auf Grund ihres wohlberechneten und schlauen Yerhaltens ge- 
wann sie im Handumdrehen das voile Vertrauen des dort regierenden 


51? ) Ficus indica. 

5I8 ) Dieser Modus des magischen „Schaffens“ zeigt in Indien und Iran 
eine weitc Verbreitimg. (Anmerkung 453.) 
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KOnigs Pasdtar und der Kdnigin Magal Mata. Diese zogern nicht, 
ihr den kdniglichen Sohn Andrup anzuvertrauen. Sie aber flog mit 
ibra eines Tages, als niemand zu Hause war, nach Okhan's Haus 
zuriick, wo diese dann liber die Ankunft des kleinen Andrup sich 
auGerordentlich erfreut zeigte. 

Lange Zeit versuchte Konig Pasotar 's Hausverwalter vergebens. 
den Aufenthaltsort des kleinen Prinzen ausfindig zu machen. 
$chliefilich entdeckte er ihn. Er meldete das seinem Herrn, dem 
Kdnig Pasotar, der daraufhin dem K6nig Banisar den Krieg erklfirte. 

KOnig Pasdtar hat unter seinem Kommando eine Schar von 
Schlangen, die die Gegenpartei angreifen. Doch denen sendet Banisar 
Mongus 518 ) entgegen, sie zerreifien die Schlangen in Stticke. Darauf 
versucht Pasotar es mit Skorpionen. Aber Banisar hat Pfauen 
bereit. welche die Skorpionen aufpicken. Nun folgt ein Kampf, Mann 
gegen Mann, aber auch der endet unentschieden. Man macht dem 
„BlutvergieBen“ ein Ende, und die Heirat zwischen Andrup und 
Okhan findet statt 

Als der Moment gekommen war, wo sie den Vater urn die 
tibliche „Liebesgabe“ anzugehen hatte, bat sie, Wohlstand und Reich- 
tlimer verachtend, um eine Kokosnufl, einen Korb, einige Gewlirze 
und um eine Ziege mit verkriippelten Hbrnern. Darait entlarvt sie 
sich selbst als Hexe. Ja, es zeigt sich weiter, daB sie auch im 
Besitze ist von verschieden gefarbten Wagen, die voll beladen sind 
mit alien moglichen Krankheiten m ). Ihr Wagenfiihrer war 
Manato ««)• 

Nach einer letzten Warnung von Seitcn ihrer Eltern, stets recht- 
schaffen zu handeln und ihr Brot in Ehren zu essen, reist sie ab 
und bcgibt sich zu ihrem Schwiegervater dem Khnig der Zaubercr. 

IB, trink, lebe in Freuden und bleibe im Lande der Zauberer! — 

Zaubergesftnge und Schopfungsmythen. 

Wenn man die Zaubergeshnge der Bhil mit den SchSpfungs- 
mythen vergleicht, wie sie im magischen Betrieb der Munda und 
Baiga zur Geltung gelangen, fftUt ein bemerkenswerter Unterschied 
sofort in die Augen. Er besteht darin, daB in den Zauberges&ngen 

518 ) Herpestes yriseus. Indischer Ichneumon. Bekannt als Schlangen- 
thter. Nicht unempfindlich gegen den Bill giftiger Schlangen, aber sehr go* 
schiclct im Ausweichen und im Angriff. 

5M ) Die Vorstellung, dafi zumal die ansteckenden Krankheiten auf 
Wagen von den Gottheiten heran- und weggefahren werden, ist in Indien 
weit verbreitet. 

**») ManOto gilt als Sohn des Ndzuro Daria. Er ist gOttlicher Wagen¬ 
flihrer, dem ein eigener Zaubergesang gewidmet ist. Jungblut (Anm. 248) 
8. 59. 

K o p p e r s. Die Bhil ia Zentralladlen. 
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dcr Bhil die eigentliche Sclidpfungsmytke fehlt, wahrend diese in 
den andcren Fallen nicht nur vorhanden ist, sondern gleichzeitig 
magischen Zwecken zu dienen hat. Dieser Sachverhalt ruft nach 
einer Erklarung. 

In einem weiteren Sinne kGnnte vielleicht der erste der Zauber- 
gcs&nge, der die Geburt imd die weiteren Schicksale des guten 
Gottes und Herrn $iva m ) zum Gegenstande hat auf den Charakter 
einer SchOpfungsroythe Anspruch erheben. Es w&re immerhin 
moglich, dafl er aus diesem Grunde an die Spitze der Zauberges&nge 
gesctzt worden ist. Aber dem steht anderseits doch als entscheidende 
Tatsache gegeniiber, dafl die Bhil Schdpfungs- und Flutmythen, in 
deren Mittelpunkt der Hochgott BhagwHn steht, wohl kennen, diese 
aber in das Ensemble der Zaubergesftnge nicht aufgenommen 
haben Ks ). 

Dafl in dieser Hinsicht bei verschiedenen Primitivst&mmen 
Zentral-Indiens die Verhaltnisse anders liegen, zeigen folgende Bei- 
spiele. Elwin sagt von seinen Baiga: “When he comes to perform 
magic to Dharti Mata and Thakur Deo on behalf of Gond or fellow- 
Baiga cultivators, he recites the myth of the creation of the world 
and reminds his hearers of the unique share that his tribe had 
in it”« 4 ). 

Ahnlich steht die Sache bei den Munda, in deren Leben und 
Denken die Legende von den Asur eino so grofle Bedeutung hat. 
Sie kennzeichnet auf alle F&lle eine neue Epoche des Daseins von 
Gfittern, Geistern und Menschen und lcann daher mit den 
SchOpfungsmythen wohl verglichen werden. Von dieser Asur- 
Legende heiflt es aber, dafl sie von Zauberern, die die bOsen Geister 
zu bannen suchen, gesungen werde 5 **). 

In Ubcreinstiinmung mit den Bhil haben nun anderseits auch 
die Santal die Schdpfungs- und Flutmythe vom Bereich der Zauber- 
spriiche und Zaubergesange getrennt gehalten. Die ersteren stellen 
Traditionen dar, welche die Schopfung der Welt und der ersten 
Menschen durch einen hbchsten Gott, wie auch der Menschen wei- 
teres Schicksal zum Gegenstande haben. Wie Bodding berichtet, 
lessen die Santal diese Erz&hlungen fiir jedes Individuum zweimal 
im Leben zur Geltung kommen. Daa erste Mai dann, “Quand on 
reconnatt au Santal les pleins droits de la society celui ou celle 
qui n’a pas 6t6 l’objet de cette c6r6monie ne pourra pas se marier ou 


®**) Jungblut (Anm. 348) S. 9 ff. Koppbrs, am gleichen Orte, S. 134 f. 
su ) Koppers (Anm. 33). 

«<) Elwln (Anm. 215) S. 305. 

5M ) (Anm. 213) III, 739. Mit dem Problem des Asur befafit sich auch 
V. Elwin in seinem Buche “The Agaria" (Oxford 1942). 
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etre incin6r6 apr6s sa mort. A cette ocoasion, le guru recite l’histoire 
de rhumanit6 depuis la creation du monde, il termine en contant la 
naissance de celui pour qui le rite est accompli” 658 ). Die zweite 
Rezitation der Schopfungsmythe erlebt kein Santal, sie wird ihm erst 
nach scinem Tode, bei Gelcgenheit der fur ihn veranstalteten Trauer- 
feier, gewidmet. 

Die Mantras (die Santal sagen Mantars ) und die ihnen film- 
lichen Sprtlche und Rezitationen stehen, wie Bodding, hervorhcbt, 
jenen Schopfungsmythen gcgentibcr und werden ausschliefilich vom 
Zauberer im Kampfe gegen Krankhciten und Krankheitsgeister ge- 
braucht 657 ). Man sieht sofort, datt diesen ..Mantars" der Santal die 
..Magischen Gesfinge" der Bhil im Wesentlichen entsprechen. In 
beiden Fallen ist der Hindu-Einflufl recht stark. Das wird auch ftlr 
die Santal von Bodding ausdriicklicb hervorgehoben 6t8 ). Anderseits 
aber sind die Scbopfungs- und Flutmythen der Bhil und Santal nicht 
in diesen Komplex dcs Zaubers hineingezogen worden, wodurch sie 
vor der Zersetzung und Verschlechterung bewahrt blieben, die ihnen 
bei den Baiga und Munda widcrfuhren. 

Es best&tigt sich also auch von dieser Seite her, daB eine st&rkere 
Beeinflussung durch den Hinduismus fiir die cigentliche religiose 
Sphfire der Primitivstfimme keinen Gewinn, sondern eher einen Ver- 
lust bedeutet. Es kann das nicht verwundern; diese PrimitiwOlker 
haben vielfach bis heute, im Einzelfalle mehr oder weniger, an einer 
urspriinglichen theistischen Weltauffassung festgehalten. Das pan- 
theistische Kunterbunt des Hinduismus und erst recht der so zauber- 
ttichtige Tantrismus wurde ftlr sie zu einer Gefahr, der sie schliefl- 
lich alle mehr oder weniger erlegen sind. Aber anderseits steht eben- 
80 fest, daQ sie alle auch, so weit wir das heute schon festzustellcn 
in der Lage sind, diese oder jene wertvollen Teile eines besseren 
genuinen Ahnenerbes (Hochgottglaube, entsprechende Sch6pf\mgs- 
und Fluttraditionen) bis in die Gegenwart hinein zu retten und zu 
erhalten irostande waren. 

Licbt-Zauber. 

Wir kehren zum Zauberer imd seiner konkreten Aufgabe zu- 
riick. Sind die Zaubergesfinge, die der Banco anzustimmen ftir 
notwendig hielt, gltlcklich zu Ende, so folgt, gewOhnlich in der Friihe 
des neuen Tages, zunfichst die Vomahme eines Lichtopfers. 

Mehrere Mfinner stellen von ihren, bei den Bhil meist zerfetzten, 
Turban-Enden grSBere oder kleinere Teile zur Verftigung. Daraus 

&*•) p. 0. Boddinc, Los Santala. Journal Asiatique. CCXXI, 1932, 58. 

8*7) Bodding, The Santal and Disease. Mem. As. Soc. Bengal. Vol. X. 
No I. Calcutta 1925. 

8*8) Bodding, a. a. 0., S. IV. 
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werden dochtartige Gebilde geformt, fUnf oder sieben an der Zahl. 
Man reiclit sie dem Zauberer, der sie in Schmelzbutter (nicht in 01) 
eintaucht. Der Zauberer ziindet eines davon an und fahrt damit vor- 
sichtig Uber den Patienten weg. 

Nachdem er die Hand oder nur den Daumen Uber der Flamme 
erw&rmt hat, roassiert oder prefit er die am meisten schmerzende 
Partie des Kranken. Diese Massage ist allerdings mehr zeremoniellen 
Charakters, sie bringt dem kranken Mann keine wirkliche Er- 
leichterung. 

Anders ist die Sache, wenn der Zauberer mit einem erw&rmten, 
flachen Dachziegel zu operieren beginnt. In solchem Falle Iegt man 
Uber die wehe Stelle zun&chst ein mehrfacli zusammengefaltetes, 
nasses Tuch. Darauf prefit der Zauberer zu wiederholten Malen 
den heifien Dachziegel, was natUrlich ein Aufsteigen heifien Dampfes 
zur Folge hat. Speziell bei einer LungenentzUndung fUhlt man sich 
zur Vornahme dieser Prozedur veranlafit. Sie hat an sich mit 
Zauberel nichts zu tun, sondern stellt ein natUrliches Heilverfahren, 
oder doch den Versuch eines aolchen dar, was auch die Bhil wohl 
wissen. 


„Topfscherben“-Zauber. 

Von einem irdenen Wasserkrug roter Farbe hfiraraert man den 
oberen Teil roh herunter, die tibrigbleibende, untere H&lfte heifit 
fhikrnn oder Khappar ***). In dieses BruchstUck malt der Zauberer, 
wfihrend die Ubrigen rauchen, mittels eines StOckchens mit Zinnober- 
farbe folgende Figuren und Zeichen hinein (Abb. 19). 

Zunfichst kommt links oben die Sonne und rechts oben der 
zunehmende Mond zu stehen. In der Mitte der „Topfscherbe“ stehen 
im Kreise dreizehn Personen. Acht davon stellen die Gbttin 
Hunwara m ) und deren sechs Schwestern dar. Ungefahr in der 
Mitte oben sind Hunwara’s WagenfUhrer Manato und sein Bogen 
zu sehen. Unter den Ubrigen Figuren befindet sich jedenfalls noch 
der grofie Bhil-Held und Zauberer Kairo Kasumor M1 ). In Bezug auf 
die weiteren kannten die Bhil selbst sich nicht genau aus. 

m ) Dieses Zaubergef&fi, und zwar unter dem gleichen Namen Khappar, 
kennen auch die Baiga (V. Elww, Anm. 215, S. 402). Aber Khappar 
zeigt in Indian eine noch weitere Verbrcitung, so in Teilen von Bihar. Siehe 
Koppbrs (Anm. 246) S. 122. 

**•) Honvxir- oder Hunicar-Mata gehOrt zu den gr5Boren Bhil-Gottheiten. 
Sie ist eine der sieben Gbttinnen, die Kinder des (weiblichen) Adlers und 
des (m&nnlichen) Geiers sind. 

M1 ) Auch Kasumor Damor wird in- einem eigenen Zauber-Gesang 
gefeiert (Anm. 248) S. 33 If. Er ist Bhil-Held und Bhil-Zauberer. Ahnlich 
wie Qanib (= Ganesha, Elefantengott) ist auch Kasumor ein Kind des 
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Die Annahme geht nun dahin, dafi diese die Krankheiten ver- 
breitenden Gbttinnen und Halbgotter sicb in der Topfscherbe zusam- 
menfinden. Darum wird 8ie spater zugedeckt und in groBer Eile 
jenseits des Dorfes. an einsamer Stelle im Dsehungel, abgesetzt. Es 
hat den Anschein, dafi raan jene Gottheiten mit einer gewissen List 
in die Topfscherbe hinein zu kodern versucht. Das geschieht, indem 
man die Gaben und Opfer, die man darzubringen beabsichtigt, iiber 
dem Patienten schwingt, ja dessen Korper vorsichtig damit beriihrt, 
als sollten jene Krankheits-Gottheiten in die guten Dinge hinein- 
fahrcn und dann mit ihnen in der Topfscherbe festgehalten werden. 
Bei den blutigen Opfern lhlit man nur einige Tropfen des Blutes 



Abb. 19. Die ..Topfscherbe 11 (Thikrun). 

in die Topfscherbe fallen, wflhrend die iibrigen Sachen, Kokosnuii 
und anderes, in die SchUssel hineingeworfen und mit ihr spkter 
fortgetragen werden. 

Blutige Opfer. 

Zunftchst kommen die fiinf Hiihnchen an die Reihe. Einer der 
Manner nimmt eines davon in die Hand, macht damit liber dem 
Patienten einen Schwung und gibt es dann dem Zauberer. Dieser 
reibt das Tier mit Daru ein, und alles wartet nun gespannt daraui, 
ob das Hiihnchen sich schiittelt; denn das bedeutet die Annahme des 

Ehebruches. Seine Mutter 1st die Frau des Zauberers Hidmol, der Vater 
ist ein Kaufmann. In der Gegend von Kushalgarh liegt der Lilagardungar, 
auf dessen Gipfel Kaaumor eine unter den Bhil bertlhmte Eultst&tte besitzt. 
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Opfers durch die Gottheiten. Im Augenblick, wo das Tier in der 
richtigen Weiso reagiert, kommt’s aus aller Munde: „Zhel ledun! 
Angenommen!" 6 “). Sofort ergreift einer der Manner das Hiihnchen, 
setzt den linken FuB darauf und reifit ihm in rascher Drehung den 
Kopf herunter. Fiir einen Moment halt man den Rumpf des Tieres 
iiber dor „Topfscherbe“, dann legt man ihn beiseite. Die tibrigen 
Hiihnchen erleiden die gleiche Behandlung. 

Nun kommt die Ziege daran. Audi diese wird iiber dem Patien- 
ten geschw ungen und dann mit Daru eingerieben. Nachdem das 
befreiende „Angenommen“ erklungen ist, greift einer der M&xwer 
zum Schwert. Seine Aufgabe ist es, mit eincm Streich den Kopf des 
Tieres vom Rumpfe zu trennen. Gelingt ihm das nicht, so hat or 
eine BuBe von 1% Rupien zu zahlen, welche Summe nattirlich in 
Daru umgesetzt wird. W&hrend des Schlages steht der Betreffende 
mit dem linken FuBe auf dem Strick, der dem linken Vorderfufl des 
Tieres angebunden ist. Der Zauberer nimmt den abgetrennten Kopf 
und l&Bt das abtrbpfelnde Blut in die „Topfscherbe“ fallen. Der 
Kopf wird Eigentum des Zauberers, w&hrend das Bruststiick dem 
Dorfvorsteher gehort. 

Alsdann wirft man verschiedene Gewiirze, gerbstete Kicher- 
erbsen und ein Paisa-Stlick in die „Topfscherbe“. SchlieBlich zer- 
schl&gt der Zauberer noch eine Kokosnufi, wobei er das Wasscr 
ausflieBen l&flt. Ira iibrigen f&llt die KokosnuB zur H&lfte dem 
Zauberer zu, w&hrend von der anderen H&lfte einige Teilchen abge- 
trennt werden, die dann ebenfalls in die „Topfscherbe“ wandern. 

Am Ende erfolgt noch die Opferung einer Zitrone. Mit Hilfe 
der Sichel zerschneidet man die Frucht in vier gleiche Teile und 
wirft sie in die „Topfscherbe“. Das Zitronen-Opfer steht nach der 
Auffaasung der Bhil dem blutigen Opfer gleich. „Die scharfe Frucht- 
e&ure rbtet die Mcsserklinge“, erkl&rte einer der Interpreten S35 ). 


m ) Zwei Methoden, die Geneigtheit der Gottheiten, ob sie das Opfer 
annehmen wollen oder nicht, zeigen weite Verbreitung. Entwedcr t)ber- 
schlitten mit einer Fltissigkeit, bis das Tier sich schUttelt, oder Anbieten 
von Nahrungsmittein (vielfach Reis), die das Tier fressen soli. Ich habe an 
anderer Stelle die Frage gestellt und etwas n&her erdrtert, ob die beiden 
Methoden kulturgeschicktlich verschieden rerwurzelt sein kbnnten, die erst- 
genannte bei den Hirtenvblkern, wo grbflere Herdentiere die Opfcrtiere sind, 
die letztere in agrarischer Kultur, wo von Haus aus nur Kleintiere gehalten 
warden. (Anm. 248) S. 122 f. 

«M) Auf die Auffassung, daB ein Zitronenopfer dasienige eines Men- 
schen irgendwie vertreten kbnne, ist auch V. El win bei den Baiga gestoflen 
(El win, Anm. 215, S. 315). “During the sowing of the jawara (Hirse), 
as the Baiga do it. they offer half a lemon to Kapardari WHa, and say 
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SchlieHlich werden auch nodi die mit Schmelzbutter durchtr&nkten 
Dochte in das Thikrun hineingeworfen. 

Der Moment ist da, wo der Zauberer den Patienten fragt, ob 
er sich nun besser ftihle. Wenn irgendvrie mbglich, erfolgt als Ant- 
wort: „Thik hi", Ich ftihle mich jetzt wieder ganz wohl. 

Zum Zeiclien dessen zerstort der Patient selbst die auf dem roten 
Tuch eingezeichneten Figuren; die beiden Heifer, Iswor und 
Bhagwdn, babes ihren Dienst getan. Das Mehl aber samt dem 
roten Tuch geht, wie schon zu bemerken war, in den Besitz des 
Zauberers liber. 

Die „Topf8cherbe“ wird eilends weggetragen. 

So sind mit Hilfe der Gaben und Opfer die Krankheiten 
glilcklich alle von dem Patienten entfernt und in die „Topfscherbe“ 
hineingebannt. Der Zauberer deckt das Thikrun mit einem roten 
Tuch zu und, davor stehend, chrt cr abermals die Erdmutter mit 
eincr Libation. 

Dann fafit der Bajnoo das merkwlirdige Gef&B mit beiden Htinden 
und, nachdem er damit einen letzten raschen Schwung tiber dem 
Patienten gemacht hat, tlberreicht er es dessen Sohn, der es in aller 
Eile, nach dem Osten sich richtend, aus dem Dorfe hinaustrfigt, 
wobei ihm ein Rtickwfirtsschauen nicht gestaftet ist BM ). 

Den „Geheilten“ packt der Zauberer mit eigencr Hand und 
richtet ihn auf, wobei er alle Anwesenden malrnt: „Bhdgo! tl oder 
„Zagd soro!“ „Rennt weg!‘ 4 , „Verlasset den Platz!“ Dem wird im 
Augenblick entsprochen. Alles sttirzt davon, auch der Patient wird 
wie im Sturm ins Haus hinein gerissen. 

Der Zauberer nimmt seine Instruraente, den Ziegenkopf und 
das rote Tuch samt Inhalt und geht heim. Zwei Personen geben 
ihm das Geleite. Zu dem spkter folgenden Essen und Trinken findet 
er sich natlirlich wieder am Hause des ehemaligen Patienten ein. 

Die Opfermahlzeit. 

Es ist Sache der Frauen, die Opfermahlzeit vorzubereiten. Es 
helfen aber auch einige M&nner dabei. Die ersteren sorgen vor allem 
ftir das Brot, w&hrend die letzteren ihre besonderc Aufmerksamkeit 

this represents a human life which they do not offer in fact. It is probable 
that the Baiga never practised human sacrifice, though many of their 
neighbours did/' 

•>*) Auch Munda und Baiga kennen die Vorschrift, dafi der Tr&ger 
der „Topfscherbe“ sich gegen Osten wenden muC und nicht umschaucn darf. 
EnwiN (Anm. 215), S. 402f.; J. Hoppmann (Anm. 213) II, 340, VI, 1727, 
XII, 3630. 
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der Ziege widmen. Uber einem Feuer brennt man die Haare des 
toten Tieres weg. Darauf zieht man die halbgerostete Haut herunter 
und zerschneidet sie in kleine Stiicke. Dasselbe tut man mit dem 
Fleisch. Auch die Eingeweide, ausgenommen Milz und Blase, werden, 
nachdem sie gereinigt sind, zerschnitten. Alles, inklusive Haut, wan- 
dert in einen groflen Topf hinein und wird zusammen mit rotem 
Pfeffer, Stiflbl und Salz, in Wasser gekocht. Ein Teilchen der Leber 
wird separiert. Dasselbe gilt von einem Teil des Fleisches, das von 
vorneherein jenen reserviert wird, die den Preis ftir das Opfertier 
zu Verftigung stellten. 

Nun nimmt der Zauberer ein kleines Geftill mit Stififtl und giellt 
davon ein wenig ins Feuer, so dafi eine kleine duitende Rauchwolke 
auisteigt. Dieses Ol-Rauchopfer trftgt die aus dem Sanskrit stam- 
mende Bezeichnung dhup ( dhupa). 

Hierauf zerteilt der Zauberer das reservierte Leberstiickchen 
und gibt einem jeden ein wenig davon. Alle strecken die H&nde aus 
liber das Feuer, wobei sich die Hande aller bcrlihren, und alle lassen 
die Leberteilchen in die Glut fallen 6 * 5 ). (Taf. XV/5.) 

Jetzt befreit der Zauberer den Patienten von dem Schnur- 
Amulett, indem er die Schnur einfach zerreifit. (Taf. XY/4.) 

Damit ist endlich der heillersehnte Augenblick gekommen, wo 
mit dem Fleischessen begonnen werden kann. Denn Mdh khdwun 
(Fleisch essen!) war und ist nun einmal filr viele Bhil die Haupt- 
sache, wenn Manfol in Frage steht. Ftir eine Portion Fleisch h&tten 
die mei6ten auch noch eine zweite Nacht gesungen! Unterdessen 
sind bereits Blatter des Pa/asbaumes herbeigeschafft, um aus ihnen 
die Teller herstellen zu kfinnen. Mit Hilfe von Dornen der Akazie 
flicht man drei bis vier Blatter zu einem grbfleren Behaiter zu¬ 
sammen, worin dann ein jeder die guten Gaben entgegennimmt. 
Wenn alles soweit gediehen ist, wird zuerst der „Geheilte‘* bedient, 
und zwar vom Zauberer selbst. Das ist die erste feste Speise, die der 
Genesene, nach glticklicher Uberwindung seiner Krankheit, zu essen 
bekommt. Denn: „Rok fok nm hil u „Nun ist alles Leid vortiber!** 

Zum guten SchluH wird der Mutter Erde noch einmal eine Daru- 
Libation gewidmeL Dann denken alle an sich selbst. Zun&chst trin- 
ken sie, in Erinnerung an das eben vollzogene Leberopfer, den dar- 
nach benannten Lebertrank. 


***) Die Leber gilt in Zentral-Indien vielfach als Sitz des Lebens. 
Das spricht auch aus den Worten, mit denen die Bhil die auf einem dtirren 
Baume sitzende Kr&he anzureden pflegen: „Sag, Kr&he, wessen Leber hast 
Du gefressen?“ Siehe Koppers (Anm. 248) S. 124. Und die Bemerkungen 
zum Leberopfer (Anm. 418). 
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Am Ende handigt der Hausherr dem Zauberer noch die ihm 
zustehende Rupie als Lohn (har genannt) ein. Har alin, hal nakalyo, 
Lolrn geben, Gesundheit wiederhergestellt, sagen die Bhil. 

Nachdem das Mttgliche im Essen und Trinken geleistet ist, geht 
alles befriedigt und beruhigt nach Hause. 

Beschwbrungsges&nge bei SchlangenbiB. 

Es f&llt rasch auf, daB gerade diese Ges&nge von Unklarheit 
und Unsinn, so mbchte man sagen, fbrmlich strotzen. Man gewinnt 
den Eindruck, dafl angesichts der unheimlich wirkenden Natur- 
gewalten, wie sie im Gift der Schlange zur Auswirkung gelangen 
und denen vor allem der einfache Naturmcnsch so hilflos gegeniiber- 
steht, der Zauberer selbst von vorneherein kapituliert und nur der 
Form halber unverst&ndliche Formeln zum Besten gibt. 

Drei dieser Beschwbrungsges&nge — sie gehbren zu den leichter 
verst&ndlichen — mogen hier folgen. 

Die Kletterbohnen. 

Bohnen waren ges&t im Garten. 

Gugari SuwHn (— Refrain). (Sumfln — Sauger?) 

Man feuchtete sie mit Milch und Sauermilch. 

Sie keimten auf: trugen Blatter, vier, acht. 

Ranken wuchsen, die nach alien Seiten kletterten. 

Voll ausgewachsen, bltihte die Pflanze. 

Sie setzte FrUchte an, erst kleine, dann groBe, 

Prachtig geratene Kletterbohnen. 

• • 

Eure Mutter pfliickt Kletterbohnen ... 

Eine m&nnliche Cobraschlange lebte darin, 

Sie bifi Eure Mutter... 


„Wen man ruft, der laufe, urn zu saugen!“ 

Ein Rufen und Schreien allerw&rts. 

Der Ruf erreichte Limbo's Zaubertischlein. 

Ein Btischel von Akkra ut )-lAm M7 )-Zweigen ergreifend. 

Rennt Limbo Zosi 8M ) herzu, ganz hinter Atem. 

•*•) Asclepias gigantea. 

«7) Li m igt gleich Hindi Nim. (Melia asadirachta). 

***) Limbo ist ein sagenhalter groQer Zauberer. In der Bezeichnung 
Zosi, mit der die Bhil den Zauberer gelegentlich benennen, steckt wahr- 
scheinlich das Sanskrit-Wort Iyotifi, Astrolog. 
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Selbst Ram und Lasman (so im Bhili fUr Lakfman ) rannten 

keuchend heran. 

Das bereits bis in den Kopf eingedrungene Gift zwang er zurtick: 
Vom Kopf in den Hals, vom Hals in die Brust, 

Von der Brust in die Lenden, von den Lenden in die Knie, 

Von den Knien in die Fullsohlen. Von dort in die Erde, 

Eine und eine halbe Elle tief. 

Die Stadt Tambisar 55# ). 

Es gibt eine Stadt, namens Tambisar. 

Keseriya Lai (Refrain). 

Davor steht ein Silberbaum 54 °). 

Daran befestigte man eine diamantene Schaukel 

Kanthali, die Frau Kobra, schaukelt darin 

Und zuaammen mit ihr: Wazing" 1 ), Dhoring, Arakyo. 

Kinder n&herten sich. — Eine Schlange spreizt ihre Haube. 
Menschcn n&herten sich. — Arakyo Parakyo spreizte ihre Haube. 

* * 

Ein Mann wurde gebissen. 

* * 

* 

Rufen und Schreien. 

Der Ruf erreichte Limbo's Zaubertischlein. 

Limbo begann sofort mit dem Kopf zu schiitteln. 

Ein Btlschel von AkhrS Ltm-Zweigen ergreifend, 

Rennt Limbo Zosi herzu, ganz hinter Atem. 

Selbst Ram und Lak$man erreichte die Kunde. 

Schvringend und schtvenkend kamen 6ie herbei. 

Limbo aber trieb das Gift hinunter: Vom Kopf in den Hals, 

Vom Hals in die Brust, von der Brust in die Lenden, 

Von den Lenden in die Knie, von den Knien in die Fullsohlen, 

Von den Fullsohlen in die Erde: Eine und eine halbe Elle tief. 

Tier*Pflug. 

Die Pflugschar aus Mongus-Tieren. 

Der Pflugbaum aus Halparfl-Schlangen. 

Das Pflugeisen aus der gelben Darg hdniya- Viper MJ ). 

Skorpionen dienten als Pflugeisen-Haken. 

«•) = Tambesra, eine Stadt im Staate Kushalgarh, etwa 10 Meilen 
NW von der Stadt Knshalgarh entfernt. 

***) Wie die Bhil sagen, steht auf jedem Blatte des Silberbaumes eine 
himmlische Botschaft geschrieben. 

Ml ) Waxing = mftnnliche Kobra. 

fi<2 ) Diese orangenfarbige Schlange wird sehr geltirchteL 
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Der Frosch raufite Kikarwi *«) sein. 

Pflugsterz war das Eichhiirnchen. 

Die Eidechse brauchte man als Keil, 

Die Pythonschlange als Joch, 

Als Nackenstrick eine (eBbare) Eidechse. 

Und die Dimfu-Schlango 5i4 ) als Seil. 

Ratten vertreten die Stello der Zebuochsen. 

Als Treibstock wurde die (?on’?/o-Schlange benutzt. 

Der PflUger schl&gt und man ackert in den Schwarzcrde-Feldern: 
Einhundert und fUnfundzwanzig PflUger. 

* • 

Eine schwarzc Kobra kam. 

Eine Dolfltco-Kobra kam: Einer der PflUger ward gebissen. 

Die PflUger riefen und schrieen etc. Wie im vorigen Gesang* 

Beschworungsformel bei Skorpionstich. 

Der Stich eines Skorpions hat bei Erwachscnen im allgemeinen 
keine tOdliche Wirkung. Aber die Schmerzen sind etwa zwSlf Stun- 
den lang sehr groB. Die BeschwUrungsformcl lautet: 

Die schwarzc Kuh, die Kawli (?) Kuh kam, um auf der grUnen 
Bergwicse zu grasen. So fressend kam sie zum See und trank 
dessen reines Wasser. Dann gelangten sie zum Ruheplatz, wo sie 
sich cntleerten. Im Dung sah man zwOlf Skorpione, die zwiilf ver- 
schiedene Wege einsclilugen. Die grofieren klettertcn auf Pfosten. 
„Bring, o Pfau, DeineFedern! Ich will denSkorpion, der da hundert- 
fachen Schmerz bereitet, entfernen." Jawohl! Wenn er nicht auf 
meinen Befehl hin herauskommt, so wird er weggehen auf Befehl 
meines Meisters: Wenn auch dieser Befehl ohne Wirkung bleiben 
sollte, wUrde ich wohl ganz austrocknen! Ich werde den Skorpion, 
der da eine hundertfache Todesnot bereitet, hinauszwingon, im 
Namen des Gottes Kasumor, der Sawan 548 )-Afdfa, des Narhing M< ), 
des WagUzo 647 ), des Ohorazo M> ) und des KOnigs der guten 
Werke 5 ‘®). 

w ) Kikarwi heifit der senkrecht stehende Keil, der die Pflugschar feat 
mit der Pflugsohle verbindet 

544 ) (Wndu-Schlange ist eine nicht giftlge Wasserschlange. 

M5 ) Sawan-Mata ist eines der sieben Kinder dea weiblichen Adlers und 
des milnnlichen Geiers. Der Satcan im Bhili entsprlcht CSmundd (eine 
der Erscheinungsforraen der DurgS) im Hindi. 

»««) Narhing = NSrsingh (MannlOwe) im Hindi. Der sagenhafte 
Brahmane Narhing spielt in einem der Zaubergesfinge eine Rolle. 

MT ) Wagazo wird in einem Zaubergesang als Sohn des Brahmanen 
Kamalzi vorgestellt. 

MB ) Ghorazo wird als Wagazo' s leihlicher Bruder bezeichnet. 

84# ) Sagenhafter Konig der guten Werke (King of Charity) kommt in 
einem eigenen Zaubergesang zu Ehren (Anm. 248) S. 75 ff. 
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Entfernung von Wilrmern aus Wunden der 
Haustiere. 

Auf der inmitten der vier Ozeane gelegenen Insel lebt eine kleine 
Wasserente. Die Ente litt unter Wtirmem in den Lenden. ..Wtirmer, 
o Wtirmer, fallt heraus! Werdet unfruchtbar: Eier: alle!“ Wenn sie 
auf meinen Befehl hin nicht herausfallen, werden sie doch auf Befehl 
meines Meisters hin abgehen usw. wie in der vorhergehenden Formel. 

Nach diesen Worten wirft der Zauberer siebenmal mit einem 
Steinchen sanft gegen die Wunde. „In einem odcr in zwei Tagen 
fallen die Wtirmer heraus und die Wunde wird rein sein.“ 


Totengebrauche. 

Sterben. 

Dem Bhil ist ein aullcrordentlich starkes Heimatgeftihl eigen. 
Darum begibt er sich auch nur ungern in die Fremde. Abgesehen 
von der Verwandten- und Belcanntenliebe liegt einer der stftrksten 
Grtinde ftir sein Heimatgeftihl in dem Verlangen, einmal zu einem 
nach Bhilauffassung richtigen Sterben zu kommen. „Wer wird Erde 
geben?“, woftir man auch sagt: „Wer wird Holz geben?“ Die Er- 
innerung an eine illtere Erdbestattung klingt in der erstgenannten 
Version deutlich nach. Die heute auch bei den Bhil ziemlich weit 
verbreitete Verbrennung der Toten ist erst in sp&teren Zeiten von 
den Hindu tibernommcn worden. „Wer wird mir ein Totenkieid 
verschaffen? Wer wird mich vom Palang heben?“ Der Bhil will 
n&mlich auf der Erde liegend sterben. Oder auch: „Unter dem Balknu 
des Ha uses soil man sterben!" Was alles dasselbe sagen soil: Da- 
heim und nicht in der Fremdo hat man die Garantie ftir ein richtiges 
Sterben. 

Die Hindu betrachten das Schenken einer Zebukuh, namentlich 
an einen Brahmanen, als eine der verdienstvollsten und ehrenvollsten 
Handlungen M0 ). Bei den Bhil spielt das Schenken einer Zebukuh 
durch den Sterbenden an seinen Neffen (den Schwestersohn) eine 
ebenso interessante wie wichtige Rolle. An die Stelle des Brahmanen 
lassen die Bhil den Neffen (in anderen F&llen einfach Kinder) 
treten. Der weiteren Kl&rung wegen ist hier zu bemerken, dafl das 
Wohltatenspenden an diesen Neffen (samt Familie) tiberhaupt als 


«♦) H. v. Glasenapp (Anm. 367) S. 67. 
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strenge Verpflichtung gilt, nnch deren ErfUllung oder NichterfUllung 
die abgeschiedene Seele im Jcnseits besondcrs von Bhagwan 
gefragt und dann auch gerichtet wird. Manchmal hat der Bhil, der 
es sich leisten kann und leisten will, schon vorher eine Zebukuh 
ftir 6einen Neffen bestimmt. Dieses Schenken heillt: „Den Schwanz 
fassen lassen. 11 Tatsachlich ergreift der Neffe (oder die Nichte) zu 
gegebener Zeit den Schwanz einer solchen Kuh, womit diese dann 
auch auflerlich sein bzw. ihr Eigentum wird. Je nachdem wie die 
Dinge liegen, kann es auch den Rechtsnachfolgern des Sterbenden 
(oder des bereits Verstorbenen) obliegen, die Schenkung der Zebu¬ 
kuh zu vollziehen. 

Dem Sterbenden legt man irgend ein Sttick Wertmetall (eine 
silberne vier oder acht Annas BSI ) Mtinze, einen silbcrnen Ohrring 
der Manner usw.) in den Mund. Der Betreffende soil in der anderen 
Welt nicht mit „leeren Handen“ ankommen. Liegt der Sterbende auf 
dem Palang "*) (was bei der Armut der Bhil durchaus nicht immer 
der Fall ist), so legt man ihn auf den Boden, und zwar mit dem 
Kopf (Gesicht) gcgen Westen oder Siidcn gekehrt. Man will 
nicht, wie die Bhil sagen, gewissermaficn in unbestimmter Lage 
zwischen dem Himmel und der Erde schwebend sterben. Wer auf 
dem Palang stirbt, kann weder oben (im Himmel) noch unten (auf 
der Erde) sein. Mit Rlicksicht auf die Sitte, den Sterbenden auf die 
Erde zu legen, heiilt es daher: „Die Erde wird ihn aufnehmen.“ 

Die Bhil kennen die Redeweise, in welcher die bedauernswerte 
Mutter crw&hnt wird, die, obwohl sie sieben Sbhne hatte, doch auf 
dem Palang sterben muflte. Denn keiner ihrer Sdhne war anwesend, 
als sie das Zeitliche segnete. Die Voraussetzung ist, dafl sie selbst 
die Kraft nicht mehr hatte, sich auf den Boden zu legen. 

Die Stelle, wo der Sterbende hingelegt wird, tiberstreicht man 
mit Kuhdung, der mit Lehm und Wasser verdtinnt ist. Aber das 
tun nicht alle Bhil; denn dieser ausgesprochen hinduistiBche Brauch 
ist den Bhil nicht so vollst&ndig in Fleisch und Blut iibergegangen. 
Sie verzichten auch auf andere Punkte des reichen Rituals der 
Hindu. So z. B. auf das Trinken einiger Tropfen der Pancagavya- 
Mixtur, einer Mischung, die aus den ftinf Produkten dor Kuh 
(Milch, saure Milch, Butter, Urin und Dung) besteht, und deren 
GenuJl, nach Auffassung der Hindu, dem Sterbenden Reinigung und 
Hilfe bereiten soli. 

Dieses alles kdnnte daftir sprechen, dafi die Bhil auch in der 
Sitte, den Sterbenden auf den Boden zu legen, von den Hindu be- 

4S1 ) Die Rupie (einer Goldmark ungef&hr entsprechend) ist in 16 Annas 
aufgeteilt, *4 und Rupie exlstieren in Silber. 

MI ) Transportable Lagerst&tte, Pritsche, deren Hohe etwa 30—40 cm 
zu betragen pflegt. Nftheres oben (S. 73 If.). 
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einfluBt worden sind. Vielleicht ist das aber nur zum Teil der Fall. 
Die Zomi-Mata, die im Grunde gtitige Erdmuiter, spielt im Denken 
and Handeln der Bhil eine verh&ltnismaBig groBe Rollc. Kcin Wun- 
der daher, daB der Sterbende ihr gewissermaBen anvertraut wird, 
und es dementsprechend heiflt: ,JDie Erde wird ihn aufnehmen." 

Unter den Hindu scbeint bei der Vornahme des gleichen Ritus 
mehr die Furcht vor den bSsen Gcistem (den Bh&ts ) im Vorder- 
grunde zu stehen. Diese nhmlich Bollen sich auf dem Bodcn nicht 
aufhalten konnen, so daB der Sterbende, der direkt auf dem Boden 
iiegt, von ihnen nichts zu fiirchten hat 5M ). Eine andere Version- des 
Hindu-Glaubens geht dahin, daB ein auf dem Palang Sterbender 
spBter dieses MdbelstUck tiberallhin mitzunehmen h&tte, wns naltir- 
lich ftir den Betreffenden auf die Dauer ftuBerst unbequem und 
Ifistig werden miifitc 5 ® 4 ). 

Der jene Bhil-Mutter bedauernden Redeweise steht ein scbwerer 
Hindu-Fluch gegenliber: „M6ge niemand in der Sterbestunde in 
Deiner Nfihe sein, um Dich auf den Boden zu legen!“ 55S ) 

Neuc Kleider und Waschen der Leiche. — Beigaben. 

Stirbt jemand in einem Haus, so ist es Aufgabe des Hausherrn 
(oder des Sohnes oder des Erben) fiir den Verstorbenen drei neue 
Kleidungsstiicke zu bescliaffen. Die Grundfarbe dieser Kleidungs- 
stticke ist bei den M&nnern weiB, bei den Frauen rot. Ftir einen ver¬ 
storbenen Mann oder erwachsenen Burscben koramen in Betracht: 
ein groflcrer Turban “*), eine weiBe Tuchbahn M7 ) und ein Dhoti ***). 
Ftir eine Frau: ein Schleier, ein Brusttuch und ein Rock. Ftir ein 
erwachsenes, aber unverheiratetes M&dchen: ein gelber Schleier, ein 
gebltimtes Brusttuch, das seiner Buntheit wegen den Namen „Papagei- 
Fltigel“ trfigt, und ein gebltimter Rock, der wftrtlich „Blumen- 
bl&ttchenrock“ heiBt. Man n&ht diese Kleidungsstiicke nur in wenig 
sorgf&ltigcr Weise zusammen. 

W&hrend einer hinauseilt, um die Kleider zu kaufen, geht ein 
anderer hin, um die (n&her wohnenden) Verwandten und Bekannten 
zu verst&ndigen. Wieder andere sorgen fiir warmes Wasser und 
vollziehen die Waschung des Toten. Es ha idelt sich dabei schlieBlich 

«*) W. Crooxe (Anm. 322) I, 237. 

5M ) Dubois (Anm. 206) II, 489. 

*») A. a. 0., 490. 

«•) Der Turban wurde von den Mohammedanem nach Indien gebracht 
und zeigt sich dort heute fast aUgemein verbreitet. 

M7 ) Diese weifle Tuchbahn nennt man z&ga ( h) nat ( h ), was ..Welten- 
herr“ bedeutet. Zagah = Stclle, Ort, Welt; nath — Herr. Vergleiche 
Jaganatha = Vi^nu (als Weltenherr). 

® 58 ) Das grSflere Kleidungssttlck der M&nner. 
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mehr um ein symbolische3 5 als urn wirkliches Waachen. Die Ein- 
zelnen, welche dem Toten naher standen, tauclien die linke Hand 
in das warme Wasser imd fahren damit fiber das Gesicht des Toten 
herab bis auf seine Brust. Die rechte Hand dabei zu gebrauchen, 
ware unstatthaft. Mit diescr ftihrt man die Speisen zum Mund, 
durch die Bertlhrung mit dem Toten wtirde sie unrein. Bei den Bhil 
kommt es aber gelegentlich vor, dafi ein dem Toten Nfcherstehender 
diesen einfach mit beiden H&nden w&scht. Fernerstehende dtirften 
das nicht tun. Darauf waschen dieselben Leute in derselben Weise 
den. Toten mit dicker saurer Milch. Die Bedeutung soli sein: So wic 
diese saure Milch aufgestrichen wird, so ist das Leben weggowaschcn 
worden. Flir saure Milch und KOrper haben die Bhil das gleiche 
Wort dai (aus Sanskrit deha, Kdrper, und Hindi dahi, n. f., Sauer- 
milch). 

Neben den genannten Klcidungsstticken erhalt der Tote noch 
verschiedene andere Beigaben. So gibt man einem verstorbenen Mann 
seinen Tabaksbeutel, wie auch, vorausgesetzt, daB er Opiumesser 
war, die kleine Opiumdose mit. Ferner einen Bogen 85 *) mit drei, 
ftinf oder sieben Pfeilen 8M ). Wenn der Betreffende nicht tiber Bogen 
und Pfeil verftigte, so sieht man manchmal auch von dieser Beigabe 
ab. Gehdrte der Verstorbene zu den besser Gestellten, so wird wohl 
auch seine silberne Gilrtelkette ( karujloro ) mitverbrannt. 

Man legt den Toten auf eine einfache Bahre, die aus zusammen- 
geftigtcn Holzstangen besteht. Dort, wo es Bambus gibt, wird die 
Bahre aus Bambusstangen verfertigt. Zu beiden Seiten des Kopfes 
befestigt man noch je eine Kokosnull mittels bunter Frauenhaar- 
schnur an der Bahre. Ein nur einseitig gerostetes Brot wird in 
einen Zipfel des Leichentuches hineingeknotet. Um ein Herunter- 
fallen der Leiche von der Bahre zu verhindern, umwindet man sie 
mehrfach mit gewbhnlicher Hanfschnur und bindet diese an der 
Bahre fest. 

Dem Leichnam einer Frau fiigt man ebenfalls die kleine Opium- 
dose bei, wenn die betreffende Frau eine Opiumesserin war. Schnupfte 
sie Tabak, so knotet man ein wenig Tabak in ihr Kleid hinein. 
Neben den neuen Kleidern wird auch ernes ihrer getragenen Kleider 
mitverbrannt. Dasselbe geschieht mit ihrem ganzen Kupferechmuck, 
ferner mit dem einen oder anderen Schmuckstiick aus Edelmetall 
(z. B. mit dem silbernen Halsring). 

M9 ) Wenn die alten Inder einen verstorbenen Kfatriya zur Verbren- 
nung fertig machten, legten sie einen Bogen an seine Seito. Dieser Bogen 
wurde mitverbrannt. W. Caland, Die altindischen Toten- und Bestattunga- 
gebrauche, S. 45. Amsterdam 1896. 

s ®°) Ungerade Zahl! 
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Im Sinne der hinduistischen Wiedergeburtslehre, die aber niclit 
allgemein und vollst&ndig von den Bhil tibemommen worden ist, 
wird manchmal versucht, iiber das Schicksal des Verstorbencn Ge- 
wiflheit zu erlangcn. Man mdchte wissen, ob er als Mensch oder 
als Tier und zwar als welches Tier er dann wiedergeboren werde. 
\uf eine gesauberte Stelle des Bodens wird Weizenmehl gestreut 
und dartiber ein Korb gesttllpt. Nach der Verbrennung such]t man 
die unterdessen im Mehl entstandenen Zeichen (allerlei kleines Getier 
kriecht natiirlich dariiber weg) zu deuten. 

Beispiele sind (die Zeichnungen sind roh und variieren): 

1. Schlange $ 3. Mensch ^ 

2. Pfau • V ’ 4 - Kuh ( Huf ) C C 

Zeichen 4 (Kuh) bedeutet: „Er ging ins Heilige.* 1 Dieser Fall 
gilt natiirlich als der allergtlnstigste. 

Die „Jungfraulichkeit“ wegnehmen. 

Handelt es sich beim Toten urn eine erwachsene, aber noch un- 
verheiratete Person, so werden die beiden gewohnlichen Waschungen 
mit Wasser und Sauermilch durch eine dritte mit Gelbwurzttinche 
(Haldi)" 1 ) ergtinzt. Der Ritus h©LBt „die Jungfr&ulichkeit weg- 
nehmen." Die a Mi-Waschung erstreckt sich auf das Gesicht und 
auf die H&nde und die Fiifle. Die Waschung der Fiifle unterbleibt 
manchmal. Wiirde Haldi nicht aufgetragen, so milflte die Seele der 
verstorbenen Person wie ein Wind herumirren, sie wiirde keine 
Ruhe finden. Durch die Haldi -Waschung wird somit der Betreffende 
(oder die Betreffende) nachtr&glich noch gewissermaflen verheiratet; 
denn zumal in dem Heiratsritual spielt die W aschung mit gelber 
//aMt'-Tiinche eine bedeutsame Rolle. 

Es hat wohl den Anschein, dafl durch die HaMi-Waschung die 
jungen Eheleute korperlich auf die Funktion der Geschlechts- 
gemeinschaft vorbereitet werden sollen. Wer dieses Lebensstadium 
erreichte, aber vom Tode ereilt wurde, bevor er eine Ehe begrtinden 
und darin den normalen Geschlechtsverkehr aufnehmen konnte, hat 
in der jenseitigen Welt irgendwie mit Schwierigkeiten (die Seele 
irrt wie ein Wind umher!) zu rechnen. Die nachtr&gliche Haldi- 

mi) Curcuma longa L. Gelbwurz (englisch turmeric) ist eino dem 
Ingwer (Zingiber officinale Roscob) nahe verwandte Knollenfrucht. TH. H. 
Engelbrecht, Die Feldfrlichte Indiens in ihrer geographischen Verbrei- 
tung. Erster Teil: Text. Hamburg 1914, S. 150. 
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Waschung scheint die Verehelichung vort&uschen zu sollen, so dall 
die Seele eines solchen Menschen dann doch ihre Ruhe finden kann. 

Es ist bemerkenswert, dab auch die ira nordbstlichen Vorder- 
indien lebenden Munda-VOlker ein derartiges zeremonielles Weg- 
reiben der Jungfernschaft sowohl beim Br&utigam als auch bei der 
Braut fiir notwendig erachten 5M ). Alles dieses spricht gewiB dafttr, 
dall wir es bier mit einem altindischen, vorarischen Brauch zu tun 
haben. Zu dieser Auszeichnung mag die Gelbwurzpflanze aus ver- 
schiedenen Grlinden gekommen sein. Haldi wirkt nicht nur stark 
aromatisch, sondern cs zieht auch durch die gelb-rbtliche Farbe die 
Aufmerksamkeit auf sich. Dazu findet Haldi im Alltag eine vielfache 
Verwendung zu medizinischen Zwecken und zum Wtirzen der 
Speisen Ma ). Wie nun die Erde (die Erdmutter) selbst nach alt- 
indischer Vorstellung, gutcn Schutz gegen die bdson Gcister gewahrt, 
so gilt, wie es scheint, das Glciche von der in der Erde wachsenden 
und gedeihenden Gelbwurzpflanze 564 ). Dem emspricht es schlieB- 
lich, dall nach indischer Auffassung bei dcr Verbrennung derjenige, 
an dem bei Gelegenheit der Heirat (odcr doch noch nach seinem 
Tode) die libliche Einreibung ordnungsgemafi vollzogen wurde, von 
den bbsen Geistern (den Bhuts ) nichts zu ftirchten hat; denn diese 
kdnnen „brennenden Haldi il — man hat hier an die Brandbestattung 
zu denken —, wie Haldi ilberhaupt — nun einmal nicht vertragen 545 ). 
(S. 308 f.) 

Der Gang vom Sterbehause bis zum „RuhepIa<z der Seele“. 

Einige Stunden nach Eintritt des Todes erfolgt schon die Ver¬ 
brennung. Wir wohnten im Dezember 1938 einer Verbrennung bei, 
die um 11 Uhr vormiltags stattfand. Der betreffende Mann war in 
der Frlih desselben Tages gestorben. 

Zur Bestattung kommen nur die Verwandten und Bekanntcn, 
welche in der Nfthe wobnen und daher rechtzeitig verst&ndigt wer- 
den konnten. Liegt das nftchste Dorf ziemlich nahe, so ladet man 
wohl auch dieses ein. Es wird in solchen Fallen erwartet, dall dann 
von jedem Hause wenigstens eine erwachsene Person erscheint. Die 
teilnehmenden Frauen tragen dunkelblaue Schleier, da (dunkel-)blau 
im Gegensatz zu rot als Trauerfarbe gilt. Manner aus der nftchsten 

8W ) J. Hoffmann (Anm. 213) VIII, 2554 f. 

5as ) J. M. Campbell (Anm. 52) S. 171. Engelbrecht (Anm. 561) 
S. 150. 

584 ) Vielleicht ist dabei auch nach dcr Umstand von Bedeutung, daB 
die Gelbwurz-Pflanze vora Wild fast gar nicht gofressen wird. Eine grofie 
„Widerstandsf4higkeit“ zeichnet sie also aus. * 

■«) W. Crooks (Anm. 322) I, 237. 

K u p p t r b, Die Bbil in Zentrellndien. 
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Verwandtschaft nehmen die Bahre mit dem Leichnam auf die Schul- 
tern. Der Bahre uamittelbar voran schreitet ein anderer Verwandter, 
der in der einen Hand das EGgeschirr (Messingteller) des Toten 
tr&gt, w&hrend er mit der anderen Hand einen ganzen, trockenen 
und gleichzeitig gliihenden KuhfLaden (gewOhnlich auf einer Ton- 
scherbe) halt. Dieses ist die einzige Gelegenheit, wo fiir Feuer- 
zwecke ein ganzer Kuhfladen genommen werden soil, im gewtthn- 
lichen Leben wird man sich immer mit einem Sttick davon begnilgen. 
Hinter dor Bahre schreiten die Leidtragenden, in freier Ordnung, 
nicht in wohlgeformter Proze9sion. 

Das nachste Ziel des Trauerzuges ist ein Ber-Baura (oder Ber- 
Strauch) 4 ®*), gewdhnlich einige hundert Meter von dem Hause des 
Toten entfernt. (Taf. XIV, Abb. 1.) Hier angekommen, stellen die 
Tr&ger die Bahre mit dem Leichnam auf den Bodcn. Die Manner legen 
etliche Steine, wie sie im Felde oder Dschungel sich finden, unter 
dem Ber-Strauch auf einen kleinen Haufen zusaramen. Ist der Ver- 
storbene ein Mann, so nimmt sein Sohn (oder ein anderer naher 
Verwandter) einen irdenen Wasserkrug roter Farbe und wirft ihn 
auf den Steinen entzwei. Handelt es sich urn eine Frau, so tut die 
Tochter dasselbe mit einem irdenen Wasserkrug schwarzer Farbe. 

Von dem gliihenden Kuhfladen bricht man die eine Hftlfte ab 
und legt sie in eine kleine Vertiefung, wo das Feuer eine Zeitlang 
fortschwelt. Man wfthlt daftir eine Vertiefung, damit das Feuer nicht 
auf die Umgebung tibergreife und Unheil anrichte. Jedoch ist es 
nicht Regel, hier an der „RuhestlUte der Seele“ liberhaupt ein Feuer 
zu entztinden. Meistens wird daher die Tonscherbe mit dem gliihenden 
Kuhfladen bis zum Verbrennungsplatz mitgenommen und dort erst 
aufgeteilt. Die eine H&lfte dient dann zum Anziinden des Scheiter- 
haufens, der anderen bedienen sich die Manner, wenn sie glauben, 
daG es Zeit sei, die Pfeife anzuziinden. Wahrend der am „Ruheplatz 
der Seele“ durchgefilhrten Zeremonien werfen sich die Frauen weh- 
klagend auf die Bahre 4 * 7 ). 

Ist der Tote ein verheirateter Mann, so legt die Witwe, bevor 
der Leichenzug sich zum ..Ruheplatz der Seele“ begibt, alien ihren 
Schmuck an. Nun aber, am „Ruheplatz der Seele" angekommen, hat 

*•*) Zizyphus jujuba. 

®* 7 ) Auf dem Wege zum Verbrennungsplatz pflegen (nach Dubois, 
Anm. 206, II, 491) die Hindu drelmal Halt zu machen. Ein Hauptzweck dabei 
sei, auf diese Weise weniger Gefahr zu laufen, einen bloG Scheintoten zu 
verbrennen. Auch wolle man vermeiden, daG ein noch nicht ganz Toter 
etwa am Verbrennungsplatz wicder zum BewuGtsein komme, was als beson- 
ders unangenehm und unheilvoll empfunden werde. Manche Einzelheiten 
des von Dubois geschilderten Hindu-Rituals fehlen den Bhil, wie auch 
umgekehrt. 
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sie sich zum Zeichen (lessen, dnil sie ihrcn Hcrrn verlorcn hat, des 
ganzen Schmuckes zu entledigen. Frauen und Madchen helfen ihr 
dabei. Die sogenannten suro-Ringe, welche aus Kokosnullschalen 
gemacht und mit Lack iibcrstrichen werden, zerschl&gt sie selber an 
ihren Armen. Diese svro- Ringe, wie auch den Nasenring und die 
oberen Beinringe (pizaniyail) legt sie hiermit filr immer ab, voraus- 
gesetzt, daB sie Witwe bleibt. Den iibrigen Schrauck kann sie nach 
Ablauf eincr gewisscn Zeit wieder anlegen und tragen. Nach einer 
etwaigen Wiederverheiratung 5#s ) dar! sie sich tiberhaupt wieder 
schmlicken wie friiher. 

Die Verbrennung des Leichnams. 

Um das ftir die Verbrennung notige Holz aus dem Dschungcl 
holen zu ktrnnen, mull der Dorfvorsteher erst beim Forstmcister 
vorstcllig und von diesem dazu ermfichtigt werden. Man w&hlt eine 
gute Anzahl trockener St&mme von verschicdener Dicke aus und 
schichtct sie zu einem lhnglich geformtcn Scheiterhaufen zusammen. 
Wenn diescr ungeftlhr bis zur halben HOhe gediehen ist, wird die 
Leiche darauf gelegt, die FtiHe stidw&rts, den Kopf nordwiirts ge- 
richtet. Die Leiche wird mit der weifien Tuchbahn Uberdeckt. Der 
Hauptleidtragende zerschlftgt die beiden Kokosniisse in je zwei Teile 
und legt dann alie vier Teile dem Toten (liber das Totcntuch) auf 
die Brust. Mit der Axtschncide trennt er das Totentuch liber dem 
Mund des Toten auf und legt durch die Offnung ein wenig von dem 
nur einseitig gerOsteten Brot, ferner ein Sttlckchen von der Kokos- 
nuQ und ein wenig Wasser in den Mund des Toten hinein. 

Hierauf wird die Leiche mit Holz bedeckt. der obere Teil des 
Scheiterhaufens aufgebaut. Der Hauptleidtragende hat auch in diesem 
Falle den Vorrang. Jeder sucht ein Stiick Feigenbaumholz auf die 
Leiche zu legen. Als ein besonders verdienstliches und preiswtirdiges 
Work wird es angesehen, wenn man in der Lage ist, ein Stuck des 
wohlriechenden Sandelholzes auflegen zu kOnnen. 1st der Haufen 
fertig, so nimmt einer der N&chstverwandten den gliihendcn Kuh- 
fladen und ziindet den Scheiterhaufen vom Nord-, also vom Kopf- 
ende her an. Dasselbe tut er gleich darauf auch vom Fullende her. 


5#8) j m Gegensatz zu den Hindu kann die Witwe bei den Bhil sich 
wieder verehelichen. 1st die Witwe noch iung, so halt man die Wieder¬ 
verheiratung ftir das Boasere. In diesem Sinne gebrauchcn die Bhil die 
Redeweise: „Es ist gut, wenn die junge Witwe bald wieder einen Schirm- 
herm hat.'* In einzelnen Fallen kommt es aber immer wieder vor, dafi eine 
Witwe eine Wiederverheiratung entschieden ablehnt. Die Selbst&ndigkeit 
in diesen Dingen zeichnet die Bhil, namentlich wenn man an die allgemein 
in Indien herrschenden Gepflogenheiten denkt, vorteilhaft aus. 

17* 
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In einer Entfernung von etwa zehn Melern setzen sicli die Manner 
hin und warten im allgemeinen schweigend den Verbrennungs- 
prozefi ab. 

Den Bhil wird nacligesagt, dafi sie bis zum Ende der Verbren- 
nung ausharren und nicht schon, wie die Hindu das zu tun pflegen. 
nach dem Platzen des Sch&dels schnell wieder nach Hause eilen. 
Dieses Eilen hat allerdings einen recht realen Hintergrund: Solange 
die Leiche da war, mufiten die Insassen des betrcffenden Hauses 
sich des Genusses s&mtlicher Speisen enthalten. Es liegt also nicht 
allein im tropischen Klima begrilndet, dafi man in Indien mit dem 
Bostatten oder Verbrennen im allgemeinen so rasch bei der Hand ist. 

Nach der Verbrennung begeben sich die Mfinner zur n&chsten 
Wasserstelle (oder zum Flufi), um zu baden. Bevor sie die Stelle 
verlassen, wird auch noch die Axt, die beim Schlagen des Holzes 
fUr den Scheiterhaufen und beim Offnen des Totentuches gebraucht 
wurde, gereinigt. Zu diesem Zwecke filllt ein jeder die muschel- 
formig zusammengelegten H&nde mit Wasser, worm ein Halm 
bzw. eine Wurzel des dardbari M0 )-Grases schwimmt. Das Ganze 
giefit man aus fiber die Axtklinge, welche auf diese Weise wieder 
gereinigt und ffir profane Zwecke brauchbar wird. 

Die Speisung der Seele am „Ruheplatz der Seele“. 

In den ersten drei Tagen nach dem Tode hat die Seele nicht 
weniger als 1200 Gerichtshfife zu passieren, um am Schlufi vom 
hfichsten Herrn ihr Urteil zu vernehmen. (Siehe weiter unten.) In 
diesen Tagen grdfiter Unruhe kehrt die Seele immer wieder zum 
..Ruheplatz der Seele" zurfick. Um ihr die Gelegenheit zu geben, 
sich zu starken und zu erfrischen. stellt man drei Tage lang, all- 
abcndlich, einen kleinen Krug mit Wasser, worin wieder Teile des 
heiligen Grases dardbari schwimmen, auf die am „Ruheplatz der 
Seele" zusammengelegten Steine. Daneben legt man ein Blatt des 
Khdrikro-(.J?a las-)Baumes mit Maisbrei und Schmelzbutter. Am 
dritten Abend reinigt man vor den Steinen eine kleine Flftche in 
der fiblichen Weise, schmiert etwas Kuhdung darfiber und stellt 
dann ein L&mpchen darauf, das man ausbrennen lfifit. Die Steine 


54t ) Ob dardbari mit dem Darbha- oder Kuia-Gras (Poo Cynosoroides) 
der Hindu-Brahmanen identisch ist? Von diesen wird das Darbha-Oras beim 
Opfern auf den Boden gestreut, weil ihm reinigende Kraft zugcschrieben 
wird (H. v. Glasenapp, Anm. 367, S. 65). Als dardbari bezeichnen dio 
Bhil ein queckenartiges Gras. Ee ist Gegenstand der R&tselfrage: ..Leben in 
den Augen einer toten Henne?" Es scheint trocken und abgestorben zu sein, 
aber kaum befeuchtet, w&chst und wuchert das scheinbar tote Unkraut 
wieder weiter. 



Die Bhil in Zentralindicn. 


261 


aber wirft man nach alien Sciten auseinander, bhdfa fiericd-Steine 
zerstreuen. Dasselbe tut man mit den Scherben des Wasserkruges, 
der zur Zeit, als man hier mit der Leiche rastetc, auf den Stcinen 
zerschlagen wurde. Auch das weiile Oder rote Stuck Tudi, das am 
Ber-Straucho hangend zurtickgelassen wurde, wird zerrissen, und 
die Reste werden fortgeworfen. Mit Riicksicbt auf den zertriimmer- 
ten irdenen Krug wird von einem armen verstorbenen Bbil wohl 
gesagt, dafi seine ganze Hinterlassenschaft in nichts andcrem als 
in einem zerbrochenen irdenen Topf bestehe. 

Der „Ruheplatz der Seele“ mit seinen aufgeschichteten Natur- 
steinen kdnnte wohl an eine (megalithische?) Gepflogenheit der 
austroasiatischen Khasi (in Assam) erinnern. Hier iibt man eine 
Doppelbestattung. Die Leichen der Verstorbenen werden zun&chst 
in einem provisorischen Grabc beigesetzt. Die nach der Verwesung 
tibriggebliebenen Knochen werden spfiter, in hdchst feierlicher Weise, 
zur gemeinsamen Begr&bnisst&tte des Clans gcbracht. Auf dem 
Wegc dorthin kennen nun auch die Khasi einen ..Ruheplatz dox 
Seele“ (resting-places for the spirits of the dead on their way to 
the tomb of the clan). Derselbe ist ebenfalls durch zum Teil aitf- 
recht stehende, zum Teil flach am Boden liegende Sleine gekenn- 
zeichnet, deren Hdhe aber drei Full nicht tibersteigt, so dafi eie 
mit den ungleich grdfieren Totengeditchtnissteinen der Khasi nicht 
zu verwechseln sind 570 ). Es erscheint gewifi nicht als ausgeschlos- 
sen, dad der ,.Ruheplatz der Sccle“ wio er bei den Bhil und den 
Khasi sich vorfindet, trotz den Verschiedenheiten in Bezug auf das 
Einzelne, im Grunde doch auf einen gemeinsamen Ausgangspunkt 
zuriickzulciten sind. Die Forschung wird dies© ebenso interessante 
wie wichtige Einzelheit im Auge zu behalten haben. 

Das „Trostmahl“ am Abende des Verbrcnnungstages. 

Sobald Verbrennung und Reinigungsbad voriiber sind, bringt 
man aus jedem zur Nachbarschaft gehorigen Hause ein bis zwei 
Brote wie auch etwas Darn zum Sterbehause. Nur die H&user betei- 
ligen sich, in denen nicht Verwandte wohnen. Das Moment der 
eigentlichen Nachbarschaft beherrscht also diese Mafinalime. fm 
Sterbehause soil an diesem Tage nicht gemahlen werden. Andcrseiis 
aber soli den Anverwandten, die dem Verstorbenen den letzten Dienst 
erwiesen haben, wenigstens ein bescheidenes Mahl bereitet werden. 
Eigentliche Trauergaste kennen die Bhil auch bei dieser Gelegen- 
heit nicht. Aber wohl hort man immer wieder ein improvisiertes 
Klagen und Schreien. 

**>) P. R. T. GORDON, The Khasis. London 1907, S. 141. Die „Ruhe* 
gtatte der Seele" bei den Bhil hat tibrigens auch schon C. E. Luard 
(Anm. 80) S. 81 beschrieben. Allerdings hat er dabei wichtigo Einzelheiten 
zu wenig beachtet. 
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Das Samineln der Obcrreste (Knochen, Schmuck). 

Am Tage nacli der Verbrennung gcht einer, der dem Verstor- 
benen nahe stand, zum Verbrennungsplatz und durchsucht den 
Aschenhaufen nach Knochenresten. Diese legt er zusaramen und 
stellt einen mit Wasser gefiillten Krug ( gharo ) darauf. Die Knochen- 
reste gibt er dann in ein anderes, kleineres Tongef&G ( sarwi ) hinein 
und begr&bt es in der Nfthe seiner Htitte. Man nennt die so ver- 
einigten Knochenreste Phul 571 ) was Blume (oder Blumen) heiGt. 
Vor der groGen Totenfeier ( Nukto ) (weiter unten) gr&bt der Betref- 
fende den Krug mit den Knochenresten wieder aus und bringt ihu 
zum heiligen FluGe (Narbada), oder, wozu unsere Bhil sich meistens 
gezwungen sehen, zur GiJtterquelle Dewzhari in ) unweit Jhabua. 
In das Wasser, das sich dort in eine abgrundartige Vertiefung 
hinein ergieGt, wirft man den kleinen Krug mit den Knochenresten 
hinein. Man sagt dann: phul waldtoun — (Blume) Knochenreste- 
Sendung. Frommer und starker Glaube will, daG diese Quelle eine 
unterirdische Verbindung mit dem Ganges, also mit der heiligen 
Gahga Mata, habe. 

Die Art der zweiten Bestattung, wic die Bhil sie iiben, deckt 
sich im Wesentlichen mit derjenigen der Hindu. Die Bhil dtirften 
sie mit der Verbrennung von diesen tibernommen haben. Es sclieint 
als nicht ausgeachlossen, dafl die Hindu ihrerseits die Doppelbestat- 
tung von der austroasiatischen Vorbevdlkerung entlehnten * 7> ), ob- 
wohl man hier im allgemeinen den Leichnam nicht verbrennt, sondern 
ihn in der Erde bestattet und auch die nach der Verwesung der 
Weichteile tibriggebliebenen Knochen nicht im Wasser, sondern eben- 
falls in der Erde (meistens in einem Clan-Grabe) beizusetzen pflegt. 
Die Verbrennung der Leiche in Indien geht offenbar auf die Arier 
zurlick. Die Erkl&rung dafiir, daG diese dann an Stelle der zweiten 
(Erd*) Bestattung die Beisetzung der tibrig gcbliebenen Knochen 
(der „Blume“) im Wasser, mit Vorliebe in einem flieGenden Wasser 
(Ganges, Narbada) treten lieGen, haben wir noch zu finden. Aber 
vielleicht dart man an die Mohenjo-Daro-Leute denken, die allcm 
Anschein gcmtlG groGe Liebhaber des Wassers und der Waschungen 

* 71 ) Diese Bezeichnung ftndet sich bel Hindu und Eingeborenen. FUr 
Bhil, Korku und Santal vergloiche W. Koppers (Anm. 51, S. 174 f.). DaG 
sie auch in West-Tibct (wohl infolge indischen Einfiusses) anzutreffen 
1st, liest man bei S. H. Ribbach, Drogpa Namgyai. Ein Tibetleben. 
Mtinchen-Planegg 1940, S. 230. 

57 *) Detczhiri im Hindi. 

67S ) Gedanken, die in diese Richtung weisen, auGerte schon JrvANJi 
Jamshedji Modi, The recently discovered Ash Mounds in the Raichur- 
District. Journal of the A 9 . Soc. of Bombay (1931), XIV, 843—853. Siebe 
S. 851. 
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waren 574 ). Es ist moglich, dafi die Ariel*, wie in anderen, so auch 
in diesem Punkte von ihncn lernten. Und mit all dem konnte es 
dann auch im Zusammenhang stehen, dafi die zweite (die endgiillige) 
Bestattung im Wasser (und nicht in der Erde, welche die primitiven 
Eingcborenen w&hlen!) ihr Ende findet. Das ist gewifi noch keine 
in allem befriedigende Deutung, aber vielleicht zeigt sie doch den 
Weg dazu. 

Wir kehren zu den Bhil zuriick. Wenn der dritte Tag nach der 
Verbrennung voriiber ist, darf auch der Gdnso (Reiniger der Aborte 
usw.) auf dem Verbrennungsplatz erscheinen, um nach den Uber- 
bleibscln des Schmuckes zu sehen. Er kann sie an sich nehmen, wie 
auch die Messingschiissel, welche am Verbrennungsplatz hingestellt 
und zurtickgelassen wurde. Desgleichen die iibrigen Klcider, welche 
bei der Verbrennung einer Frau, an einem Baumast in der N&he 
aufgehhngt wurden. Wohlhabendere Bhil geben manchmal noch das 
eine oder andere (Frauen-) ELleidungsstllck dazu. 

Besteht der Verdacht, dafi der Tote eines unnatiirlichen Todea 
(Verhexung!) starb, so suchen nahe Verwandte am Tage nach der 
Verbrennung am Verbrennungsplatze nach dem etwa vorhandenen 
Bharun (S. 291 f.). 

Die Seele wird gepriift und gerichtet. 

In den drei ersten Tagen nach dem Tode hat die Seele ihre 
Priifung und ihr Gericht zu bestehen. Das alles wird im Auftrage 
Gottes von Zom (Yam Raj, Yama der Kdnig) und seinen Helfers- 
helfern, die ebenfalls Zom heifien, ordnungsgem&fi durchgefilhrt. Das 
eigentlich entscheidende Gericht ist Gott ( Bhagtcan ) selber vorbe- 
halten. Hier ist also sehr der Unterschied zwischen der Auffassung 
der Hindu und der Bhil zu beachten. Die ersteren meinen, dafi 
Yama '8 Emissiire die Seele vor Yam&’s Richterstuhl bringen, wo 
dieser das Gericht vornimmt 57 ‘). Bei den Bhil ist YumS selbst auch 
nur ein Seelenf&nger und Treiber: Er mit seinen Gehilfen fiihrt die 
Seele zu Gott (Bhagwdn), der dann selber zu Gerichte sitzt und 
das Urteil f&llt. Zu bemerken ist weiter noch, dafi bei den Hindu 
Yama von zwei Hunden begleitet ist 87 *), wovon die Bhil nichts 
wissen. Dafi im iibrigen gerade in Bezug auf die Priifungen, welche 
die Seele des Verstorbenen zu bestehen hat. die Bhil verh&ltnismhfiig 
stark von den Hindu beeinflufit worden sind, liegt klar zu Tage. 


874 ) Vergl. 0. R. von Ehrenfels, Mother-Right in India. Hyderabad 
(Deccan) 1941, S. 180, 182 f. 

«’») Siehe z. B. Dubois (Amn. 206) II, 572. 

* 7# ) Monibr-Williams (Anm. 379) S. 329. 
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Vier Dicner Gottes (das sind die Zom) fiihren die Seele zu- 
nftchst auf die dornenbedeckte Fl&che der Gekru: Gekru iet eine 
Erbse, auf der drei spitze Ddrner sitzen. Die Seele wendet ein: 
„Hier kann ich ja nicht gehen.“ Die Antwort lautet: „Wenn Du 
dem Kinde Deiner Schwester ( Bhanez) eine Wohltat erwiesen hast, 
wird diese (d. h. die gutc Tat) helfend dazwischen treten (d. h. 
zwischen Dich und die hier vorhandene Schwierigkeit)". Hatte also 
der Betreffendc diese gute Tat zur rechten Zeit vollbracht, so kann 
die anscheinend untibersteigliche Schwierigkeit leicht tiberwunden 
werden, er vermag gleich weiterzugehen. 

Den Weg verfolgend, kommt man vor einen angeschwollenen, 
reillenden FluB. Die Seele bemerkt: „Icb wilrde weggerissen werden, 
wenn ich da hinuberwollte." Der Anhihrer der vier Zom sagt: 
„Sto6t sie mit PrUgeln voran.“ Und zur Seele spricht er: „Wirf Dich 
in den Wasserschwall." Antwort: „Icb werde fortgerissen werden." 
Darauf die Erwiderung: „Wenn Du Deinem Bhanez (dem Schwester- 
sohn) eine Wohltat erwiesen hast (Viehschenkung!), ergreif den 
Schwanz der Kuh und Du wirst das andere Ufer sicher erreichen." 

Eine im Feuer ergliihende Eiscnsfiule bildet das dritte Hindernis. 
Der Anfilhrer der Zom sagt: „Umfasse diese Saule." Die Seele: t ,Ich 
werde mich verbrennen." Darauf der Anftihrer: „\Venn Du Deinem 
Bhanez das Kleidergeschenk gemaclit hast, kommt diese Wohltat 
vermittelnd und helfend dazwischen." 

Die im vorigen genannten drei Quhlereien, die hier nur vortlber- 
gehende Prlifungen sind, gehOren in der Hblle ( naraka ) der Hindu 
zu den dauemden Reinigungsmitteln. 

Endlich — es ist die vierte Station — kommt man im Hause 
Gottes an. Der Anftihrer sagt: „Herr, ich melde die Seele NN zur 
Stelle." Gott zur Seele: „Als Mensch bist Du in die Welt gekommen. 
Zeige was Du Gutes getan hast." Und weiter: „Zeige, ob Du einen 
Menschen oder ein Sttick Vieh erschlagen hast, oder ob Du gestoh- 
len hast." 

Die Seele: „0 Eorngeber, ich habe in keiner Weise Schaden 
angerichtet." Hier ist zu beachten, dafi der Bhil vor Offizialen, die 
ihm als Vertreter der hinduistischen Herrenkaste vom Grund seiner 
Seele zuwider sind, gerne ltigt, bzw. glaubt, lttgen zu mtissen. 

Nun schaut Bhagwan zu, ob der Seele auch die Kennzeichen 
eigen sind, die ein Bhil eben haben mull. Gott fragt: „Sind Deine 
Ohren gen&ht (hast Du den silbernen Ring an den Ohren?)" Ant¬ 
wort „Gen&ht!" Hierauf schaut der Gott nach den Brandmalen, welche 
die Buben sich gegenseitig auf den Armen beibringen, indem sie 
Stoffbauschchen auf der Haut verbrennen lassen, und fragt: „Sind 
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Dir die Brandmale gegeben oder sind sie Dir nicht gegeben?" Die 
Seele: „Sind gegeben 577 )!" 

Nun schaut Gott, ob der Betreffende die gelbe Haldi-Fhrbe an 
sich triigt. Frage: „Hat man Dich cingerieben oder nicht?" Antwort: 
„Eingeriebcn“. Kann also die Seele auch diese drei Fragen positiv 
beantworten, so geschicht ihr nichts, oder es werden ihr damit doch 
schon gute Aussichten eroffnet. 

Es heifit weiter, dafi die Seele wfihrend dieser drei Tage mit 
gefaltenen H&nden und hungrig vor Gott steht und um Speise bittet. 
Gott erwidert: „Wenn Du Deiner Scbwester, oder Deinem Bhanez 
(Neffen!) oder sonst irgendwelchen Leuten zu essen gegeben hast, 
so tritt das vermittelnd und helfend dazwisehen.“ Zu den Priifungen 
der Seele gehdrt dann auch noch, dafi man ihr eiseme Kichererbsen 
zum Essen reicht. Die Seele sagt: „Die kann ich nicht essen.“ Ala 
Antwort erfolgt der fibliche Hinweis auf die Wohltaten, die man 
von ihr im Leben erwartete und die allein nun ihre Rettung sein 
kdnnen. 

Der Prtifungsweg, den nach Auffassung der Bhil die Seele 
nach dem Tode zu bestehen hat, ist zweifelsohne durch die Hollen- 
lehre* 78 ). der Hindu beeinflufit worden. Aber den persbnlich auf- 
gefafiten hochsten Gott und Richter BhagwSn haben die Bhil durch 
YamS, den „Urmcnschen“ und Kfinig der Unterwelt, nicht verdrilngen 
lassen. 

• * 

• 

Eine Mifigeburt (monstrura) nennt man Zomarun (Ver- 
kleinerungsform von Zom). Ein Monstrum gilt als eine Inkarnation 
des Zom, der gekommen ist, um die betreffende Frau zu sich zu 
nehmen, d. h. sterben zu machen. — Zom hat einen Fleck auf dem 
Kopfe. So wird auch einer, der einen grofien Fleck auf dem Kopf 
hat (z. B. auch liber den Augen, wie auch Hunde das haben kttn- 
nen) als Z&marun angesehen. Auch wer schon bei der Geburt Z&hnc 
hat, ist ein Zdmaruh. Kam ein solches Monstrum zur Welt, so 
off net man die rfickw&rtige Wand des Hauses und trfigt durch das 
Loch die auf dem Palang liegende Mutter hinaus in ein Nachbar- 
haus hinein. Erst nach Vollziehung des Ritus der Kopfwaschung 
(S. 141 ff.) darf sie in ihr Haus zurfickkehren. 


» 77 ) Dber dies© Brandmale war bereits oben (S. 220 f.) zu spreehen. Sie 
finden sich auch sonst In Indien verbreitet. So z. B. bei den in Chota 
Nagpur wohnenden Asur. ("W. Ruben, Eisenschmiede und Dttmonen in 
Indien. Leiden 1939, S. 74). Hiermit zusammenhingende Fragen warden 
auch von Fr. Paudler (Scheitclnarbens»itte, Anschwellungsglaube und 
Kulturkreielehre, BrUnn 1922) crOrtcrt. 

878 ) Vgi z< yon Glasenapp (Anm. 367) S. 245 f. 
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Die kleine Totenfeier. 

Die kleine Totenfeier (Hindi: chofa nukta ) nennt der Bhil tiyo, 
„der dritte“ (Tag). Wenn diese kleine Totenfeier am dritten Tag 
nach dem Tode nicht etattfinden sollte, so hat das seinen Grund 
darin, dafi man die grofle Totenfeier auf allc Fdllo am zwolften 
Tage nach dem Tode zu veranstalten gedenkt. Die grofle Totenfeier 
wird dann auch barmo, „der zwGlfte" (Tag) genannt, sonst einfach 
nukto. Im allgemeinen liebt man es nicht, die grofle Totenfeier so 
schnell durchzuflihren, dieses aus der Furcht heraus, dafi dann bald 
wieder jemand aus dem Clan sterben miisse. Ftir gewbhnlich findet 
denn auch die grofle Totenfeier erst bedeutend spilter statt. 

Die kleine Totenfeier besteht in einem Essen und Trinken 
(Daru), das also am Abend des dritten Tages vor allem den ver- 
wandten Mannern, welche an der Bestattung teilnahmen, geboten 
wird. Man erwartet aber auch solche, die weiter weg wohnen und 
die deshalb nicht so rasch verst&ndigt, unterdessen aber bequem 
erreicht werden konnten. Es wird ein fleischloses Mahl bereitet. 
Man wtirde es als eine Piet&tlosigkeit empfinden, wenn bei dieser 
Gelegenheit, nachdem ein Mensch sein Leben lessen rauflte, auch 
noch andere Lebewesen vernichtet werden sollten. Die n&chsten 
Verwandten des Toten tibrigcns begniigen sich bei diesera Mahl 
mit den gewdhnlichen Speisen, sie werden also z. B. Weizenbrot 
nicht essen, sondern dieses den entfernteren Verwandten und G&sten 
Uberlassen. Das geschieht so, um nicht etwa dem Vorwurfe aus- 
gesetzt zu sein: „Du scheinst auf den Tod Deines nahcn Verwandten 
gewartet zu haben, um mal wieder gut zu speisen!“ Niemand wird 
leugnen wollen, dafi hier eine gute Portion von Feingcfiihl und Takt 
zum Vorschein kommt. Ich schrieb damals gleich an Ort und Stelle 
neben die obige Notiz in den Schreibblock hinein: Criminal tribes! 

(Verbrecherstftmme!) 

Weiterhin ist zu bemerken, dafi bei diesem Mahle kein Erwach- 
sener die Speisen bcrtihrt, solange nicht ftinf, sieben oder neun Kin¬ 
der eine mit guten Speisen vollgeflillte Schiissel erhalten und gegessen 
haben. Auch der Hund bekommt vorher die ihm zustehende Portion. 

Die grofle Totenfeier (nukto). 

Uber die Wahl des Zeitpunktes ftir die grofle Totenfeier mufite 
das Notwendige bereits gesagt werden. 

Dem Veranstalter einer groflen Totenfeier obliegt es rechtzeitig 
die Einladungen an die Dorfs- und Clangenossen ergehen zu lassen. 
Wir gewannen den Eindruck, dafi diese Veranstaltung eigentlich als 
eine Clan-Angelegenheit zu gelten hat. Der Tatsache, dafi im Gebiete 
unserer Bhil die Stellung des Ndtpatel (oder Clan-Vorstehers) mehr 
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Oder weniger schwankend ist, entspricht es, dafi die grofie Toten* 
foicr nicht als ausschlieBliche Clan-Sache, sondern mehr oder weniger 
auch als Angelegcnheit des Dories in Erscheinung tritt. Also auch 
unter dieser Riicksicht ein charakteristisches Schwanken, dns aber 
mit den sonstigcn soziologischen Gegebcnheiten bei unseren Bhil 
gut tlbereinstimrat. Infolgc einer spfiter starker in den Vordergrund 
getretenen Entwicklung des Dories, in dcra die Clans mehr durch- 
einander wohnen, haben die blutmUBig gebundenen Clans an Bedeu- 
tung doch urn ein Ziemliches eingebiiBt. 

Wir gewannen weiter den Eindruck, daB eine groBe Totenfeier 
im allgemeinen nicht nur dem Andenkcn eines Verstorbenen gilt, 
sondern sich auf mehrere bezieht. Eine derartige Veranstaltung kann 
sich nicht jeder leisten. Es dtlrften daher jeweils jene Verstorbenen 
der Gemeinschalt miteingeschlossen sein. die seit der letzten groflen 
Totenleier der Zeitlichkeit Lebewohl sagten. 

Der „Brahmane“ und sein Amt. 

Wcnn die Vorbereitungen entsprechend weit gediehen sind, er- 
sucht man den Zauberer, das libliche Koplrollen ( dhunwuii ) vor- 
zunehmen. Der Zauberer tut das, und es sprechen dann, wie man 
glaubt, die Seelen der Verstorbenen durcb ihn. Der Veranstalter, 
wie auch andere Iragen ihn: „Herr Vater, wir sind im Bcgriffe, 
den Wah-Ritus und die grofie Totenleier zu begehen. Wie gef&llt 
Euch das?“ Der Zauberer antwortet: „Ee ist gut so, tut es nur." 

Mit dem Kopfrollen lortlahrend reiBt der Zauberer einem Knaben 
im Alter von acht bis zehn Jahrcn (gewbhnlich handelt es sich um 
den Sohn des Veranstalters) den Turban vom Kopf herunter und 
wirlt ihm eine rauhe Doppel6chnur iiber die Schulter. Darait ist der 
Bub zum „Brahmanen“ geworden, allerdings nur fur ftlnf Tage. 
Die Bhil beanspruchen im allgemeinen den Brahmanen nicht. In 
diesem Falle machen sie eine Konzession, ganz auf ihre Weise. Der 
Modus zeugt nicht von einem erschUtternden Respekt vor dem ganzen 
Brahmanen turn. 

Man fiihrt den jungen „Brahmanen“ zu einer provisorisch er- 
richteten Hiitte, d. h. zu einer Wachhtitte, die unten nach drei 
Seiten hin geechlossen worden ist. Eine solche Hiitte tr^gt den Namen 
0$o (S. 55). Sofern nicht irgendwelche Funktionen den „Brahma- 
nen“ zwingen, sich anderswohin zu begeben, verbringt der Knabe 
diese Tage in oder bei der 0(Io-Hiitte. Er hat, was des Lebens Not- 
durft anbetrifft, sich selber zu bcdienen, er holt das Wasser, beroitet 
den Maisbrei oder was es sonst noch sein mag, aber alles Essmi 
muB er ohne Salz genieBen. Im tibrigen kann er, abgesehen von den 
von ihm zu leietenden Funktionen, tun, was ihm beliebt, er mag 
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sich hinlegen. er mag sitzen oder schlafen, nur arbeiten darf er 
nicht. Die Bereitung der notwendigcn Speisen wird nicht als Arbeit 
aufgefaBt. Nach der so getroffenen Einleitung und Vorbereitung 
wird am ersten Tage nichts weiteres mehr unternommen: Die Leule 
verfligen sich in ihre Hauser. 

Am Morgen des folgenden Tages kommen die Leute wieder zu- 
sammen. Der junge „Brahmane“ wird gebadet und dann zum Hausc 
des Veranstaltcre gefilhrt. Hier rcicht man ihm eine Schiissel mit 
(salzlosem) Maisbrei. Er nimmt eine Handvoll und wirft den Brei 
au£ das Dach des Hausee. Das ist ein Liebesdienst ftir die Krfihen 
und die Verstorbenen. deren Andenken man begeht 57# ). Die Kr&hen 
sttirzen sich natiirlich sofort auf das willkommene Flitter. Bleibt 
vom Maisbrei etwas tlbrig, so erhfilt der Hund diesen Rest. Dem 
Beispiel des „Brahmanen“ folgen der Veranstalter, wie auch die 
ilbrigen anwesenden Leute. Diese Krfihenftitterung wird an den 
beiden folgenden Tagen nochmals in derselben Weise wiederholt. 
Sonst werdcn am zweiten oder dritten Tag keine weiteren Zere- 
monien durchgeftihrt. 

Das Rasieren, Ausstofiung aus der „K a s te“. 

Am vierten Tag erscheinen auch die Eingeladenen, welche weiter 
weg wohnen. Der B&rbier hat seines Amtes zu walten, ein allge- 
meines Rasieren setzt ein. Alle m&nnlichen Teilnehmer (im beson- 
deren die Clangenossen) lassen sich Kopf- und Barthaar, einschliefl- 
lich der Haare in den AchselhOhlen, wegrasieren. Witwer mtisscn 
den Schnurrbart stehen lassen. Und stehen bleibt im allgemeinen 
mitten auf dem Kopf ein Haarbtischel, das 15—30 cm lang, nach 
rtickwarts herunterhangt 580 ). 


sn ) Nach der Anschauung der Hindu besteht eine Beziehung zwischen 
den bfisen Geistern und don Kr&hen, eine Befriedigung dieser heruhigt auch 
jene. (Dubois, Anm. 206, I, S. 493). Die von den Baroda-Hindu gemeldete 
Auffassung kommt derjenigen der Bhil n&her. "On these Shradda days, 
people call crows together by loudly repeating the word Kag-V&t and 
throwing food to them in the belief that their touch will ensure the 
reaching of the Shraddha food to the souls of the departet ancestors.'' 
(Jamshedji Ardeshir Dalal, Anm. 74), S. 133. 

M0 ) Woher stamxnt diese in Indien so weit verbreitote Sitte? Geht sie 
auf die Mohammedaner zurtick oder ist eie alter? „Fttr diese Sitte wird 
gewdhnlich als Grund angegeben, dafl Mohammed am jtingsten Tage don 
Gl&ubigen an diesem Schopf ins Paradies ziehen soil." (F. von Luschan, 
Mitteil. d. Anthropolog. Gee. Wien. Jahrg. 1918—1919, $. 115). Bei den 
Bhil tritt die religios-magische Bedeutung de6 Ilaarschopfes jedenfalls heute 
ganz zurilck. Die Missionare fordern deshalb von den Konvertiten auch 
nicht das Aufgeben dieses Brauches. Ich selbst sah viele katholisch ge- 
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Wenn sich untcr den Anwesenden eincr befindct, der sich nach 
Auffassung der Bhil eines Verbrechens gegen die Kaste (Geschlechts- 
verkehr oder Heirat mit einem M&dchen aus dern eigenen Clan, Essen 
und Trinken mit jemandem aus der Abdeckcrknste usw.) hat zu- 
schulden kommen lasson, so wird diesem nur die eine Gesichts- 
httlftc rasiert, worait auch nach auflen seine AusstoBung aus der 
„Knste“ dokurnentiert wird. Wenn ein solchcr an der Veranstaltung 
teilnimmt, so bedeutet das flir gewOhnlich. daB er die ersten Schritte 
fiir die Wiederaufnahme in die Gemeinschaft bereits getan hat. Den 
mafigebenden Leuten hat er schon erkl&rt, daB er die BuBen, welche 
ihm auferlcgt werden, zu leisten bereit ist. Die Wiederaufnahme 
erfolgt tats&chlich erst im weiteren Verlaufe der Veranstaltung. Das 
Rasieren wird von den Bhil ala ein Werk der Abtbtung aufgefaflt, 
das man zu Gunsten der Verstorbenen auf sich nimmt und das 
gleichzeitig die Betreffenden selber irgendwie heiligt. 

Der Rawal in der grofien Totenfeier der Bhil. 

Der Rawal (auch Zogro genannt) ist. wie wir bereits sahen 
(S. 140), der Zeremonienmcister bei den Bhil. Die jR&uwi'Leute 
sollen urspriinglich fihnlich wie die Dholi, die Trommler- und San- 
gerkaste der Bhil, zu den Bhil gehdrt haben, spiiter aber aus irgend- 
welchen Grlinden abgesondert worden sein. Dem Range nach stcht 
der Rawal zwischen Bhil und Dholi. Er tiberragt also den letzt- 
genannten, und so essen und rauchen die Bhil mit ihm, sie nehmen 
die Pfeife und das feuchte Lappchen, durch das der Rauch gezogen 
wird, von ihm, wenn sie anderseits auch nicht mit ihm heiraten. 
Da der Rawal Zeremonienmeister ist, und damit als religidser Lehrer 
gilt, wird er nach seinem Tode nicht verbrannt, sondern begraben 881 ). 
In den Mund des Toten legt man den Halm einer besonders scharfen 
Grasart. Die bdsen Geister kflnnen so weder herein noch heraus, 
an dem scharfen Gras wllrden sie sich verletzen !8i ). 


woidcne Bhil, die ihren Ilaarsckopf weiter trugen. Koppers, Gchcimnisse 
dea Dschungels. Eine Forschungsreise zu den Priraitivst&inmen Zentral- 
indiens 193&—1939, Luzern 1947, S. 49. 

* il ) Drei Kategorion von Mcnschen werden, wie man immer wieder 
hOren kann, in IndieD nicht verbrannt. sondern beerdigt: Kinder (bis ung«* 
ftLhr zum siebenten Jahre), an epldemischen Krankheiten (Pest, Cholera). 
Hingeschiedene und aUgemein die hciligen Lehrer (Guru’s). Die kultur- 
geschichtlich befriedigende ErklArung flir diese Ausnahmcn von der allge- 
meinen Kegel hat dio Wlssmschaft ira Einzelnen nc-ch zu erarbeiten. 

w*) Zum Ursprung des Raical haben wir oben (S. 140) die Aufierungen 
von W. Crooke und D. Ch. J. Ibbetsox zitiert. 
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Seine Hauptrolle spielt der Rawal bei der grofien Totenfeier. Die 
Einzelheiten vrerden wir nun kennen lernen. 

Musikalischer Vortrag in der Nacht. 

Gegen Abend des vierten Tages finden sich cinige Leuto aus 
der Ratnal-Kastc beim Hause dea Veranstalters ein. Der Veranstalter 
fttbrt sie in sein Haus und weist ihnen einen Platz ncben dera 
Herde an. Der junge „Brahmane“ hat sich neben sie zu setzen. Was 
sonst versammelt ist, lfillt sich innerhalb und auflerhalb des Hauses 
nieder. Unter Mandolinen-Begleitung tragen nun die Rawal (gcwtthn- 
lich unter Ftihrung eines ihrer Leute) Gesfinge (Balladen) vor. Es 
heiflt, dafi der Rawal die Namen der Verstorbenen kenne bis ins 
ftinfte Geschlecht. Man sagt aber auch — etwas spitz und boshaft — 
das sei nicht schwer; denn keiner wisse im einzelnen urn diese 
Namen! 

Das Spiel mit der Messing-Kuh und den Grfislein. 

Der Rawal befestigt an einer Dachrippe des Hauses eine bunte 
Frauenhaarschnur ••*), die bis etwa 20 cm tlber dem Boden herunter- 
hfingt. An das untere Ende befestigt er eine ungef&hr 10 cm grofie, 
aus Messing verfertigte Kuh. Dem „Brahmanen“ reicht der Rawal 
einen mit Milch gefiillten Messingteller, er soli ihn unter der Messing- 
Kuh halten. Hierauf legt der Rawal Samenbiischelchen von trockenem 
Gras (Heu) in den mit Milch gefiillten Messingteller. Einem jeden 
Grfislein gibt er den Namen eines der Verstorbenen. Infolge der 
Beriihrung mit der Fliissigkeit (Milch) gehen die Grfislein aus- 
einander. 

Sobald nun die an der Schnur hangende Messingkuh beginnt, 
sich irgendwie zu bewegen (der junge „Brahmane“, der den Messing¬ 
teller mit Milch darunter h&lt, dlirfte bisweilen unwillkiirlich daran 
stollen), sagt der Rawal: „Es ist Leben gekommen“, d. h. die 
Seelen der Toten sind anwesend. Wenn eines der Grfislein fur einen 
Augenblick still steht, so nennt der Rawal den Namen des Ver¬ 
storbenen, den es darstellt, und ftigt bei: „Tut gute Werke. Ein 
steiler, ein Anna 884 ) wertiger Aufstieg ist (fiir die Seele) gekom- 
men“. D. h. die Seele steht vor einem steilen Aufstieg, der aber durch 
dio Hergabe eines Anna (der Rawal nennt wohl auch grbllere 
Summen) tiberwunden werden kann. Hat dieses Spiel mit der Mes- 


«»*) Die bunt© Frauenhaarschnur kauft man im Basar. 

884 ) Ein Anna ist der sechzehnte Teil einer Rupie (Goldmark) 
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singkuh und den Graslein so eine Zeitlang gedauert — und dem 
RSical etliches Geld eingebracht —, so bindet er die Messingkuh 
wieder los und olle begeben sich auf die Veranda des Hauses. 

In anderen Bhil-Gegenden wird bei dieser Gelegenheit an Stelle 
der Messingkuh ein Messingpferd gebraucht 485 ). Es hat den An- 
schein, dafi das Messingpferd mehr in den nordwestlichen Gebieten 
der Bhil vertreten ist, was Ja gut mit der groBeren N&he von pferde- 
besitzenden Vdlkern (Rajputen) erkl&rt werden kbnnte. 

Das Abwaschen der Messingkuh mit Wasser. 

Vor dem Hause stehen nebeneinander ein grOBeres GeffiB mit 
Wasser, eine Schtissel mit Maisbrei und in dem mit Milch geftillten 
Messingteller steht die Messingkuh. Der junge „Brahmane“ schQpft 
mit zusammengelegten Hfinden dreimal von dem Wasser und Ubcr- 
giefit damit die Messingkuh. Dasselbe tun dann der Veranstalter 
und die Ubrigen secundum ordinem. Ein jeder Teilnehmer hat dem 
Rawal flir das Wasser eincn Paisa 484 ) zu entrichten. Es muB elwas 
kosten, sonst w&re es kein gutes Werk. So gibt auch ein jeder, der 
cs sich leisten kann, dem Ratoal eine Kokosnufl (damit er sie zer- 
schlage) und noch vier Annas dazu. Hierauf wirft der „Brahmane“ 
dreimal etwas von dem Maisbrei und sp&ter auch dreimal von dem 
Wasser auf das Dach des Hauses. Die Ubrigen tun dasselbe. 

Das groBe MahL 

Gegen Abend des fUnften Tages zcrreiBt der Rilwal die „Brali- 
manen“-Schnur des Knaben, wofUr er vier Annas empfUngt. Der 
Schwagcr (Mann der Schwestor) oder der Onkel (Mann der Schwe- 
ster des Vaters) bindet darauf dem Knaben einen neuen Turban um. 
Auch mit Kleidern wird er bedacht. Damit ist das Zeichen zu 
weiterem wechselseitigen Beschenken gegeben. Dabei meldet sich 
schliefllich auch der Dholi (der Trommler und Sfinger) des Clans, 
der sich unterdessen ebenfalls eingefunden hat, und sagt: „Wenn 
einer etwas fUr mich hat, m6ge er es hergeben.“ 

Zum bereits vorbereiteten Mahle ist von alien Seiten in Geld 
und Naturalien beigesteuert worden. FUr den Darn kommt der Ver¬ 
anstalter persbnlich auf. Das Mahl besteht aus zwci Hauptteilen, der 
eratere ist fleischlos. Nach seiner Beendigung ziehen die ferner 
wohnenden Clangenossen ab. Hierauf bringen die Schwiegersfihne 
des Veranstalters das Schlachtvieh (Ziegen, WasserbUffelstier oder 


“«) W. Crooke, ERE II, 555. Vgl. Imperial Gazetteer, VIIL 10? 
4M ) Kupfermtinze. 
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selbst eine Wasserbuffelkuh). Den Kopf des Tieres wirft man auf 
das Dach des Veranstaltcrs, er hat ja ein besonderes Recht darauf. 
Alles iibrige wird von der noch versammelten Gemeinschaft verzehrt. 
Man nennt diesen Ritus: „Seinen Vorhof reinigen“, d. h. sein Hans 
reinigen. Das will besagen: Man hat nun ftir die Verstorbenen 
alles Menschenmdgliche getan und ftihlt sich jeder weiteren Ver- 
pflichtung ledig. Das schlieflt nattlrlich *die alljahrlich wieder- 
kehrendo Verehrung der Totendenkm&ler (S. 205 f.) und den Ritus 
des „Offnens der Augen“ (S. 206 f.) nicht aus. 

Wiederaufnahme in die „Kaste“. 

Steht es besonders schlimm um den nur halb rasierlen und aus 
der „Kaste“ AusgestoCenen, kennt er seine Strafe (in Rupien und 
Daru), ist es ihm aber andererseits sehr um eine Wiederaufnahme 
in die Gemeinschaft zu tun, so legt er sich eine Anzahl Schuhe auf 
den Kopf und sagt: „Die Schuhe des Panchayat** 1 ) trage ich auf 
meinem Kopfe. Ich bin zwar schuldig, aber seid mir dieses Mai 
gnhdig.“ Konnte der Stinder scbon vorher bei den mafigebenden 
Leuten die Dinge vorbereiten und fiir die Bereitstellung von BuGgeld 
und Daru Sorge tragen, so regelt sich schliefilich auch ein an und 
fiir sich schwieriger Fall. Die Entscheidung wird vom Nstpaiel “*) 
eingeleitet, indem dieser, nachdem er seine „Proben " s8t ) genossen 
hat und auch die tibrigen bereits ihren Teil erhalten haben, am Ende 
auch dem Siinder selbst eine „Probe“ aus seiner eigenen Hand zu- 
kommen l&Gt. Macht bald darauf die Wasserpfeife die Runde, so 
darf der Schuldige am Schlusse den darin befindlichen Rest rauchen. 
Damit dann ist der Betreffende wieder in die „Kaste“ aufgenommen. 

Eine Wiederaufnahme in die „Kaste“ ist, trotz allem, bei den 
Bhil bedeutend leichter als bei den Hindu. Bei diesen gehbrt auch 
im vorliegenden Falle zum Zeremoniell das Nehmen der Pancagavya- 
Mischung. die aus den fllnf Produkten der Kuh (saure Milch, Milch, 
Butter, Urin und Dung) besteht 5 * 0 ). Davon ist bei den Bhil keine 
Rede, obwohl sie sonst allerlei vom Elastenwesen der Hindu Uber- 
nommen haben. Gber die angeblich so segensreiche Wirkung der 
Poncagavya-Wixtui schtitteln, wie ich es selbst zu beobachten Ge- 

KT ) WOrtlieh: Ftinferrat (Sanskrit paiican — fttnf). Siehe S. 136 ff. 

“«) Clanvorsteher. Dadurch, dall der Delinquent wieder in seinom Clan 
aufgenommen wird, gewinnt er auch wieder den Eintritt in die Gemeinschaft 
(Dorfgemeinschaft) tiberhaupt. 

***•) Uber die „Proben‘* muilte bei Darlegung der Verlobungs- mvi 
Heiratsrilen eingehender gesprocben werden (Anm. 230, S. 12 und passim) 
und (Anm. 228). 

«♦) Dubois (Anm. 206) I, 42 f. 
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legenheit hatte, nicht nur die Bhil, sondern auch die Angehorigen 
andcrer Primitivstfimme, wie z. B. die Korku, mit dem Kopfe. 

Die untergeordneten Gottheiten: Gotter und 
Gottinnen, Himmelskorper. 

Nachdera in verschiedenen Abhandlungen namentlich liber den 
Hochgott Bhagwdn und das Zauberwesen bei den Bhil gehandelt 
werden konnte BB1 ), muG an dieaer Stelle die Aufmerksamkeit den 
sogenannten Gdltem und Gottinnen noch etwas n&her zugewandt 
werden. Sie sind zwar alio „Gemachte“ und ,,Angestellte“ Bhag- 
man’s 5B8 ), was aber nicht heiGt, daB sie im Lcben der Bhil nicht 
eine geringere odcr grOGere Rolle spielten. 

Steinlose und Stein-Goiter. 

Stein-Gbtter sind alle jene Gdtter und Gottinnen, die iiuflerlich 
durch einen Stein (analog eventuell auch durch einen Pfahl) reprfisen- 
tiert werden. Ihre Zahl scheint bei den Bhil grower zu 6ein als die 
jener, welche keinen Stein haben MS ). Zu den letzteren gehort vor 
allem Bhagto&n, der „keinen Stein in der Wclt“ hat, und dem daher 
auch keine blutigen Opfer, sondern nur Rauchopfer (Teilchen von 
der Leber) dargebracht werden. Man sammelt daher auch nicht das 
Blut eines Opfertieres, das bei Gelegenheit der EinlOsung des 
„GroGen Geltibdes" geschlachtet wird, sondern lfiGt das Blut einfach 
auslaufen (S. 224, 228). Es ware ja auch kein Stein da, auf welche 
das Blut aufgetrbpfelt oder aufgestrichen werden kOnnte 59 *). 

Sonst hat, wie schon erw&hnt wurde, so ziemlich alles eeinen 
Stein: Haruman, Ganeh, Okho, Bheru. Kai*o Kasumor usw. Und 


5«) Siehe die einschlfigigen Arbeiten von Koppers und Jungblut 
(Anmerkungen 33, 289, 292, 248, 580). 

®«) (Anm. 33) S. 302 f. 

rM ) DaG der „Steinkult“ in Indien alter let, als die Megalithschicht, 
glaube ich frtlher gezeigt zu haben (Anm. 51) S. 202 f. Er scheint aber nicht 
typisch zu sein Itlr das klteste Indien. Siehe die n&chstfolgende Anmerkung. 

* M ) ..Steinloeigkeit" ist, soweit ich sehe, auch ftlr die hbchstcn Gott- 
gestalcen der Chenchu (Garelamaisama und Bhogavantaru) (Anm. 167) 
S. 180 If. charakteristisch. W. Koppbrs, Gottesglaube und Primitialopler 
bei dem ethnologischen Altstamm der Chenchu 4m Dekkan (Stldindien), 
„Corona arolcorum'*, E. BAOHLBR-Festschrift, St. Gallon 1948, S. 93— 102. 
Siehe S. 98. Vergl. auch V. Elwin (Anm. 215) S. 66, wo ausdrtlcklich das 
Gleiche ftlr den BhagutSn der Baiga bezeugt wird. (Ho is not invoked in 
mantra, and there are no places associated with the name, not even a stick 
or stone to do him honor). 
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dann vor allem dieeinzelnen Mata's,Sitala-MtUd, Hamu-MaW, Koriali- 
Matd usw. Diese Steine, Repriisentanten der vielen Gdtter und G6t- 
tinnen, bestimmen weithin das Sufiere Bild des Kultus. Man findet 
sie in jedem heiligen Hain, wie auch an vielen anderen Stellcn, 
zumal am Fulle grofier und alter B&ume wieder. Doch liegt die 
Sacho auch untcr dieser Rtlcksicht durchaus nicht iiberall gleich. 
In der Barwani-Gegend jedenfalls fiel es uns rasch auf, daB dort 
bedeutend weniger Gottersteine zu erblicken waren, als ira Gebiete 
des Jhabua-Staates. 

Zur Entstehung bzw. Vermehrung derartiger Gottersteine wurde 
uns einmal folgende lehrreiche Unterhaltung mitgeteilt, die ein Dorf- 
Vorsteher mit seinem heranwachsenden Sohne hatte. Dieser fragte 
n&mlich den Vater, wie es denn komme, dafi jetzt an einer bestimmten 
Stelle mehr heilige Steine zu sehen seien als frtiher. Der Vater 
erwiderte darauf, dall zwei Mfinncr des Dorfes vor nicht langer Zeit 
Ofters auf dera Felde draufien, und zwar in kniender Haltung, mit 
dem Kopf geschtittelt h&tten (dhufiicuh), so wie das vor allem ftlr 
die Zauberer (barwo) charakteristisch ist. Jeder habe daraufhin 
einen Stein aus dcm Felde mit nach Hausc gcnommen und habe ihn 
bci seinem Hause hingestellt und angefangen ihn zu verehren. Bald 
darauf kamen beide Steine in der N&he unter einem Baume zu 
stehen und bei Gelegenlieit von NawHrtSn (Durgd- Novene) habe 
davor der Zauberer sein Weizeng&rtchen gcpflegt. Schlielllich kam 
ein mohammedanischer Fakir des Weges, bemerkte die (mit Blut 
bzw. roter Bleifarbe bestrichenen) Steine, ging um sie herura und 
fing an zu murmeln. Einer der beiden Manner beobachtete das. 
Es wurde ihm fingstlich zu Mute, und er erz&hlte das den anderen. 
Darauf nahmen beide M&nner die von ihnen aufgestellten Steine und 
brachten sie zum „Dorftempel“ (in der Nahe des Hauses des Dorf- 
vor8tehers), und so befinden sich dort seitdem zwei neue ..Gbtter". 
Auf diese Weise erkl&rte der Vater dem Sohne die Vermehrung der 
Gottersteine. 

Wie es bei Gelegenheit einer Dorfgriindung zur Anlage eines 
heiligen Haines (mit seinem ersten Gottersteine) kommt, mufite schon 
in einem anderen Zusammenhange dargelegt werden (S. 137). Die 
Aufstellung neuer GOtter- und GOttinnen-Steine ist, allem Anschein 
gemall, doch immer wieder Sache des Zauberers Oder von Leuten, 
deren „Kopfschtitteln‘‘ auf eine besondere Verbindung mit dcm 
Zauberer hindeutet. 

Im gewohnlichen Leben wird der Bhil angesichts von derartigen 
heiligen Stcinen sagen: Yo dew se. Ye detoi (mOta) se. (Dieses Gott 
ist. Diese GOttin ist (Mata). Das ist eine m&nnliche, das ist eine 
weiblichc Gottheit). Eine solche AuHerung ist aber kaum wesentlich 
anders zu nehmen, wie die eines Europ&ers, der vor dem Bilde 
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Napoleons steht und sagt: „Das ist Napoleon", oder „das ist der 
heilige Josef" usw. Alle irgcndwie denkenden Bhil protesticren 
namlich aufs heftigste gcgen eine etwaige einfache Gleichsctznng von 
Stein und Gott. Was Konrad in seinern Bhil-Artikel M5 ) dariiber 
bereits veroffentlichen konnte, haben Jungblut und ich noch einmal 
Uberpriift und, abgesehen von unwesentlichen Unstiramigkeiten, 
neuerdings voll besULtigt gefunden. So geben sio zunachst zu, aus 
Stein einen Gott (dew) gemacht zu haben. 

Hamden bhalha no dew barmy o. 

Wir Stein (aus) Gott gemacht. 

(Wir haben einen Gott aus Stein gemacht.) 

Aber dann erkl&ren sie weiter, daB derselbe zunachst einmal 
gar nichts mit Bhagwan zu tun hat (denn dieser hat ja llberhaupt 
keinen Stein!) 

Tyo Btiagwdn nin hi. 

Derselbe Bhagwfin nicht ist. 

(Dieser aber ist nicht Bhagwdn). 

Darauf setzen sie die Klhrung fort und sagen: 


Wagar ziw no se. 

Ohne Leben des ist. 

(Ohne Leben ist er (der Stein)). 


Und ferner: 

Dew bhafha man thoro re. 

Gottheit Stein im gar nicht ist. 

(Die Gottheit wohnt durchaus nicht in dem Steine.) 


Sondern: 

Bolawti t cUkat awe. 

Rufende Zeit kommt er. 

(Wenn er [der Gott] gerufen wird, kommt er). 

Bei den Bhil des West-Khandesh stiellen wir auf die wesentlich 
gleiche Auffassung. Es wurde die „Steinverehrung" dort so fonnu- 
liert: „Durch Vermittlung dieser (der heiligen Steine) hoffen wir, 
von Bhagwan etwas zu erlangen. Aber nicht der Stein als solcher 
geht zu Bhagwan, sondern derjenige, in dessen Namen er crnchtet 
ist Der Stein geht doch nicht." Unsere funf Interpreten behaupteten 
bestimmt und energisch, daB dieses die durchgangige Auffassung 

auch der dortigen Bhil sei. .. c . . . , 

Die Hindu schauen im allgemeinen auf den „rohen bteinkult der 
Bhil und der anderen Eingeborenen-St&mmc mit Geringschatzung 
und Verachtung herab. Die Frage ist, ob im gegebenen Falle immer 
ein so grofler Unterschied besteht, und, wenn ein solcher vorhanden 


18* 


«•») AnthropoB, XXXIV, 1939, S. 89. 
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ist, ob das tiefere Niveau auf Seiten dcr Eingeborenen oder der Hindu 
sich befindet. Hier braucht ja nur an die ungez&hlten, von den Hindu 
verehrten, Phallus-Steine erinnert zu werden. Diesen „Stein“-Kult 
lelmen die Bhil mit aller Entschiedenheit ab, obwohl sonst die 
Mahadeo-Qestalt ihnen keineswegs fremd geblieben ist, und obwohl 
im Rahmen des Holi -Festes auch bei den Bhil phallische Frucht- 
barkeitsriten zu einer gewissen Geltung kommen (S. 149 f.). Ange- 
sichts alles dessen ist das, was der sonst nicht schlecht unterrichtete 
Govindbhai H. Desai tiber den Gegenatz der Stein-Verehrung bei 
den Hindu und den Primitivst&mmen (Bhil usw.) zu melden hat, 
recht sehr cum grano salis zu nehmen: Er schreibt: "Consecrated 
stones are held sacred by almost all classes of Gujarat Hindus. Most 
gods and goddesses are made of stone and when consecrated by 
prayers and offerings, become the dwelling place of some guardian 
spirit. Bhils, Kolis, Vagharis, Dubhas and other wild tribes have 
no elaborate rites for making a stone fit to be the house of a 
guardian. With them, the mere rubbing of a stone with MJ ) red lead 
make it an object of reverence." Worin bestehen die „prayers" bei 
den Hindu? Haben wir es da vielleicht mit Mantras zu tun? Wenn 
ja, so kommt die Sache den zauberischen Praktiken (Kopfschtit- 
teln!), welche bei den Bhil die „Weihe“ von Gdttersteinen inaugu- 
rieren und begleiten, bedenklich nahe. 

Verfertigung, Errichtung und Verehrung (puz) der Totenged&cht- 
nissteine ( Gata, usw.) der Bhil hat nattirlich auch irgendwie mit 
„Stein“-Verehrung zu tun. Doch sind es hier nicht Gottheiten, son- 
dern bestimmte Ahnen (Vorfahren), denen das Ganze gilt. Es mufite 
dartiber eingehender an anderer Stelle gehandelt werden 5#7 ). 

Reine und Blut-Gotter. 

Blutgdtter sind bei den Bhil jene, denen Schlachtopfer willkom- 
men sind. Blut wird bei solchen Gelegenheiten auf den Stein des 
betreffenden Gottes getrfcufelt. Es gibt Gotter, die kein Blut wollen, 
sondern nur mit pflanzlichen Produkten, einschliefllich Schmelz- 
butter und Weihrauch, verehrt sein wollen. Diese Getter heifien 
,.reine" ( chokha ) Gdtter. So weit wir feststellen konnten, sind die 
weiblichen'Gottheiten (die Dewis 8M ) oder MStas) alle Liebhaberinnen 
von Blut, bei den m&nnlichen Gottheiten indes gibt es einige Aus- 
nahmen. Als solche wurden uns in Rambhapur der sogenannte 
Milch- Wagdzo und der Gott Deicro (— der kleine Gott) bezcichnet. 


5M ) Govindbhai H. Dbsai (Anm. 323) S. 68. 

,w ) Koppehs (Anm. 51). 

***) “All these mothers are believed to delight in blood and to trink 
it” Monibr-Williams (Anm. 379), 8. 228. 


Die Bhil in Zentralindien. 


277 


In eincr Erzahlung heiBt es, daB einmal Gotter aller Kasten an 
einer Stelle versammelt waren. Bei dieser Gelegenlicit Iiefien selbst 
Brahmanen-Gbtter sich zwingen, Fleisch zu cssen. Aber zwei Gotter 
weigerten sich standhaft, solches zu tun, sie blieben rein, und diese 
zwei waren Dewro und der Milch -WagSzo. Nicht weit von unserem 
Arbeitszentrum in Rambhapur befindet sich, im heiligen Hain eines 
Nachbardorfes u. a. neben einem Milch- oder reinen WagSzo auch 
ein Blut -Wagazo. Also der WagSzo existiert gewissermaflen in zwei 
Ausgaben. Von den zehn Gbttern, die sich im Hciligtum des Dories 
Natoagaon befinden, kannten unsere Gewahrsm&nner die folgenden mit 
Namen: Deo Ro, Gorro, Blieru, Kherio, Kalo, Hindurio. Die Namen 
der vier librigcn wuBte man nicht. Als elftc Gottheit befindet sich 
noch die Kalka M&tS darin. Von den sechs namhaft gemachten 
GiJttem gelten die zwei ersten (Deo Ro und Gorro ) als reine Getter. 
Sie wollen weder Blut noch Daru als Opfergaben haben. Den vier 
tibrigen ( Bheru, Kherio, Kalo, Hindurio ) und erst recht der Kalka 
Mats ist beides willkommen. 

In Barwani („Kleine Bhilala'*) und Nandurbar (Bhil des West- 
Khandesh) stieBen wir auf den gleichen prinzipiellen Unterschied 
zwischen Blut- und reinen Gbttern. In Nandurbar wagten unsere 
fUnf Gewfthrsmhnner nicht, positiv zu bchaupten, dall alle M&tft Blut- 
gCttinnen seien, aber irgendeine Ausnahme von dieser Regel wuflten 
sie nicht zu nennen. 

Die Bhil von Ambapara nennen die reinen Gotter soka dew, die 
Blutgbtter ragad. Zu den ersteren z&hlen z. B. Magardew (Krokodil- 
Gott) und Andihor (welcher Gott?). Ragad sind dagegen: Howan- 
MatS, Kasumor, Bhorosi (— Bheru-ji). 

Endlich begegneten wir dem Unterschied von Blut- und reinen 
Gdttern auch bei den Bhil des Udaipur-Kherwara-Gebietes. Die 
Amba-M&ta z. B. ist dort Blutgottin. Ob alle weiblichen Gottheiten 
Blutgdttinncn seien, wagten auch hier unsere Interpreten nicht mit 
Bestiramtheit zu sagen, aber irgend eines Ausnaiimefalles konnten 
sie sich nicht erinnern. Zu den reinen Gbttern zfthlt auch der be- 
riihmte Eklingi von Rakabdew. Dieser Eklingi hat mit Siva zu tun. 
Er gilt als „reiner“ Gott, ltlBt also hier seine Consors, die KSlt- 
DurgS, allein im Blute waten und schwelgen. 

Die Unterscheidung zwischen Blut- und reinen Gbttern bei den 
Bhil steht mit jener des Hinduismus im Zusammenhang. Dali Siva 
als „reiner“ Gott gilt, wird uns ftir den Hinduismus des Baroda- 
Gebietes ausdrlicklich bezeugt. “Animal food and wines are offered 
to the goddess but not to Vi^nu or Sura” 699 ). Auch W. Crooke 
8tellt den ,.reinen" Charakter von Vi$nu heraus, indem er sagt: “The 


8W ) Jamshzdij Ardeshir Dalal (Anm. 74) S. 123. 
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first and greatest of the „pure“ godlings is Surya or Suraj Naruyan, 
the Sun godling. (Vi§nu occupying the sun)” M0 ). Die Unterschei- 
dung in reine und Blutgdtter weist sicher auch Zusammenhango mit 
den bckannten Bestrebungen dcs Hinduismus (Tiere nicht t6ten und 
deren Fleisch nicht essen) auf. W. Crooke sagt in diesem Sinne, 
daft Brahmanen Priester der “pure godlings" sind, wfihrend jeden- 
falls in weiten Gebieten Zentral-Indiens Baiga als Priester jener 
“impure godlings” erscheinen, denen “pork and spirits" geopfcrt 
werden. Solche Unterschiede sind beachtenswert, aber damit ist das 
zu Grunde liegende Problem nicht erschdpfend gelost und gekl&rt. 
Ailein schon die Tatsache, daB die wciblichen Gottheiten so aus- 
schliefilich oder doch so tiberwiegend zu den Blut-Gottheiten sich 
stellen, l&Bt erkennen, wie hier tiefer gegraben werden mufi, um den 
Dingen wirklich auf den Grund zu kommen* 01 )- 

Dorfgottheit. 

Oben (S. 137) sahen wir, wie es bei einer Dorfgrtindung zuzu- 
gehen pflegt, wie speziell Dorfvorsteher und Zauberer zusammen- 
wirken, um den heiligen Hain zu bestimmen und die Dorfgottheit 
(gewdhnlich in Form eines schwarzen Steines) darin aufzustcllen. 
Soweit wir beobachten konnten, halten sich m&nnliche und weibliche 
Dorfgottheiten ungef&hr die Waage, die ersteren sind wohl ctwaa 
zahlreicher als die letzteren. Der Name fUr einen Dorfgott ist Gaon 
dev (oder deo), ftir eine Dorfgdttin Gafideici. Die Dorfgottheit des 
Dorfes Nawagaon (Neudorf), in dem im Rambhapur-Bezirk unser 
Arbeits-Zentrum lag, ist die Sitala-Mcitd. Relativ h&ufig erscheint 
die Sawan-Mata als Dorfgottheit* 05 ). 

Frauen diirfen den heiligen Hain, worin die Dorfgottheit (und 
ftir gewdhnlich noch eine Anzahl anderer Gottheiten) in Form von 
Steinen aufgestellt ist, im allgemeinen nicht betreten. Eine Ausnahme 
von dieser Regel kann gemacht werden, wenn der Monsun aus- 
bleibt und eine Hungersnot Tiere und Menschen schwer bedroht. 
In solcher Situation gehen Frauen und M&dchen wohl in den heiligen 
Hain hinein und beschmieren die Gdttersteine mit Kuhdung und 

mo) W. Crooke (Anmerkung 322) S. 5. 

Mi) t)brigens scheint Dubois (Anm. 206 I, 150), auch von anderen, 
besondercn Motivcn ftir etwaige blutige Opfer an dio Getter zu sprechen, 
wobei aber auch hier im Augo gehalten werden mufi, dafl Dubois Aus- 
flihrungen zun&chst nur ftir Stldindien gelten wollen. “When sacrmces 
of blood are necessary to appease ill disposed gods or evil spirits, the blood 
and the flesh of the animalis that have been sacrificed are offered to them.' 

mi) Nach Elwin (Anm. 215) S. 57, ist bei den Baiga immer Thakur 
Deo “the lord of the village." “He sometimes rides abroad on a white 
horse.” Seine Frau ist Dhorti him (= Tharani). 
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sonstigem Unrat. Wenn das den Hcrrschaftcn nicht gefallt — und 
das ist nattirlich anzunehmen — dann indgen sie Regen kommen 
lassen, der wird sie wicder rein waschen. 

Bei den „Kleinen Bhilala" scheinen die mannlichen Dorf- 
schutz Gottheiten den weiblichen gegenliber zu tiberwiegen. Bei der 
beim Daru-Trinken iiblicken libatio an die Erdmutter pflegt fUr ge- 
wtihnlich die Dorfschutzgottheit miteinbezogen und auch genannt zu 
werden. An Dorfschutz-Gottheiten lernten wir bei den „Kleinen 
Bhilala“ die folgenden kennen. 

Kalu-Rano (der schwarze Kdnig) — Indra. Er kommt unter 
dem angefiihrten Namen dort bei den Bhil nicht vor. 

Hanwat — Hanuman. Hanuman soli sich in jedem Dorfe vor- 
finden. Er steht immer mit dem Gesicht nach SUden. Hanuman 
durchzog die ganze Welt, wandte sich nach Westen, Stiden, Osten 
und blieb dann (bereits ermlidet) mit dem Gesicht nach Norden 
stehen. Schlielllich drehte er sich aber doch wieder um, und so steht 
er, nach Stiden gerichtet, bis auf den heutigcn Tag. 

Bab dew. (Ehrwtlrdiger Gott). 

Aikhero. So wird ein Dorfschutzgott genannt, dessen Namen 
man nicht mehr weiii (wenn z. B. ein Dorf seit l&ngerem verlassen 
ist). 

Sinm Dew. Dieser schtitzt besonders die Grenzen des Dorfes 
und wehrt die Krankheiten ab. Vor seinem Stein stellt man gerne 
die Seelenschaukel flWa ) auf. Allj&hrlich (oder auch nur alle drei 
Jahre) schlachtet man ihm einige H&hne oder eine oder mekrere 
Ziegen. Gegebenenfalls schlagt man vor seinem Stein auch eine 
Kokosnufl entzwei. Man vergillt ihn nicht. 

Rani kazol (das heiflt eigentlich: Kdnigin LampenruG!). Rani 
kazol gilt als bevorzugte Dorfschutzgbttin. 

Hausgotter. 

Bei den eigentlichen Bhil stiefien wir nirgendwo auf etwas, das 
man mit dem Namen Hausgott h&tte belegen konnen. Anders steht es 
unter dieser Rticksicht bei den „Kleinen Bhilala" des Barwani- 
Gebietes. Hier hat jedes Haus seine Hausgdttin, die Kul Detoi (oder 
Jat Dewi ) genannt wird. In Form eines einfachen Stiickee Teak* 
holzes, das in den Boden eingelassen wird, hat sie ihren Platz in 
der Nahe des Herdes. In Bedr&ngnis und Not wendet man sich im 
allgemeinen zuerst an die Kul Detoi, sie spielt gewissermaBen die 
Hausdrztin und ist die Nothelferin in den Alltagssorgen. 


#osa) Vgl. Koppers (Anm. 580) Bild und Text bei Seile 208. 
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Erdmutter. 

Die Erdmutter (Zami Mata) hat keinen Stein, keine bestimmten 
Kultstatten, keinen Mann, keinen Vater und keine Mutter, und doch 
wird sie bei den Bhil viel genannt und respektiert. Wie die iibrigen 
Gottheiten, so hat Bhagioan nach Auffassung der Bhil auch sie 
geschaffen. Wie der Bhil unbedingt auf der Erde liegend zu sterben 
wtinscht (S. 253), wie immer wieder beim Daru-Trinken „Mutter 
Erde* 4 ihr Teil zuerst bekommt, in Form der libatio, indem man 
einige Tropfen auf den Boden spritzt Oder herabtrbpfeln l&fit 
(Anm. 231), wie endlich beim Hausbau in die filr den ersten Pfalil 
gebffnete Erde ein KupferstUck hineingelegt wird (S. 59), alles das 
muBte bereits in anderen ZusammenMngen ertirtert werden. Hier 
gilt es, das Bild, soweit mbglich, noch weiter abzurunden. 

Im Gegensatz zur Daru-libatio, die also stets an die Erdmutter 
sich richtet, steht die Darbietung einer kleinen Quantit&t an die bbsen 
Geister verstorbener Angehfirigen ( bhut, dartiber sp&ter mehr) beim 
Brotessen und Wassertrinken. Bevor man also mit dem Essen be- 
ginnt, wirft man einige Krilmchen weg, um auf diese Weise die bbsen 
Geister (der Verstorbcnen) zu beruhigen, dafiir zu sorgen, dall sie 
kein Unheil anrichten. Zu demselben Zwecke spritzt man, im Be- 
griffe stehend Wosser zu trinken, erst ein paar Tropfen davon auf 
den Boden. Dem allem gegcniiber gilt also die libatio der Zami Mata, 
wenn Daru, das viel geliebte und erstrebte Spirituosum, genossen 
werden soil. Man sieht, fihnlich wie das Blut, paBt auch das Alcoho- 
licum zur „sanften und zarten“ Mata! Anderseits wftre es gewifi nicht 
richtig, zu sagen, dafl die Bhil die Verebrung der Zami Mata mit 
dem Knit der iibrigen Mata in eine irgendwie engere Verbindung 
br&chten. Man hat durchaus den Eindruck, dall beides doch stark 
nebeneinander herl&uft, was natiirlich auf eine Verschiedenheit der 
Wurzeln deuten hflnnte. Hiermit stimmt iibrigens gut Uberein, was 
Pandit Harikishan Kaul* 03 ) unter gleicher Rlicksicht von der 
Punjab-Beviilkerung aussagt. “So far as I am aware, there is nothing 
to connect goddess worship with the worship of Mother Earth. The 
earth is, of course worshipped as A'dhar Shakti (the supporting 
force) in all ritual, but there is nothing to show that this idea 
preceded the other conception of the goddess”. Nun, letzteres w&re ja 
an und filr sich auch nicht unbedingt ntttig, ist iiberhaupt eine Frage 
ftir sich. 

Bei den Bhil des West-Khandesh, die stellenweise Daru massen- 
weise konsumieren, wird, jedenfalls bei einzelnen Gruppen, bei Ge- 
legenheit der libatio an erster Stelle Bhagwan genannt, dann nennt 

•**) (Anna. 327) S. 116. Uher den Doppelcharakter der Gestalt der 
Muttergotter vergleiche Koppers (Anm. 292) S. 778 f. 
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man einzelne nndere Gottheiten, darunter in erster Linie die Dhorti 
Mala (— Zami M&ta) und eventucll auch noch die Namen von Ahnen. 
Die Ambapara-Bhil richten die Daru-libatio in erster Linie eben- 
falls an die Zami Mala, aber dem fiigen sie dann nodi ein „Ram, 
Ram“ hinzu. Die Bhil des Udaipur-Rherwara-Gebietes sind im 
allgemeinen in Bezug auf den Daru-GenuB maBiger, aber die libatio 
an die Erdmutter kennen und iiben auch sie. Dafl da die Bhil des 
Khandesh wieder einmal eigene Wege gehen, indem bei ihnen die 
libatio an erster Stelle an BhagwQn sich richtet, verdient Beachtung. 
Ambapara nennt wohl die Zama zuerst, will aber auch den RSm 
(BhagwSn ) dabei nicht missen ® 04 ). 

Auch der fromme Hindu verehrt die Erdmutter, aber zum 
Unterschied von dem Bhil tut er das nicht mittels Daru-Libationcn, 
weil er solche Spirituosen ja auf das heftigste perhorresziert. Aber 
auch er betet (hhnlich wie wir es von den Bhil kennen lernten) zu 
ihr und widmet ihr vielfach auch die ereten “streams of milk”, 
wenn er des Morgens oder des Abends zu melken beginnt® 85 ). W. 
Crooke konstatiert zusammenfassend: “Throughout Northern India 
the belief in the sanctity of the earth is universal.” Nicht nur werdo 
“the dying man”, sondern auch “the birth giving mother” auf die 
Erde gelegt 8M ). 


Sonne. 

Wir sahen, wie der Bhil zum Osten, zur aufgehenden Sonne 
hingewendet, zum „Vater Sonne" betet® 87 ), wie er Eide auf ihn ab- 
legt, wie die Sonnenverehrung im einige Tage nach der Geburt statt- 
findenden Ritus der Kopfwaschung ihren Platz hat (S. 143), wie der 
Zauberer bei Gelegenheit der groBen Krankheitszauberei u. a. auch 
der Sonne und des Mondes gedenkt (S. 244 f.), wie die „Rleinen 
Bhilala" des Barwani-Gebietes Sonne und Mond als Sdhne des 
lndraz-Bhagwan ansehen* 08 ), wie fast auf jedem Totenged&cktnis- 
mal Sonne und Mond als „Zeugen“ dargestellt sind® 09 ), wie Sonne 
und Mond moistens auch dem Weihestier eingebrannt werden ® 18 ). 


#84 ) Auch die Baiga kennen und tiben beim Daru-Trinken die libatio 
an die Dharti-Mata. "A Baiga will not take a drink of liquor without 
droping a few drops on the ground in her honour.” (Elwin, Anm. 215, 
S. 58, femer S. 44.) 

*♦*) W. Crooks (Anraerkung 322) S. 26. 

®««) W. Crooiz, a. a. 0., S. 27. 

«® 7 ) (Anm. 33) 8. 271. 

«»*) (Anm. 33) 8. 299. 

®°®) (Anm. 51) passim. 

•»«) (Anm. 227) S. 665. 
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Abgesehen von dem Verhalten bei der Sonnenfinsternis, woruber 
weiter unten gehandelt werden soil, bleibt nicht viel zu sagen librig. 
In Barwani („Kleine Bhilala“) hbrten wir noch, dall die Leute dort 
in der Monsunzeit, dann, wenn die Sonne gegen Abend nacli zwei 
Seiten hin lange Strahlen wirft, von einem Schnurrbart der Sonne 
sprechen und in diesem Ph&nomen ein Anzeichen fvir neue Regen- 
falle erblicken. 


Mond. 

In den betreffenden Zusammenh&ngen haben wir gesehen, dall 
der Bhil betet zur Neumond -Maid •“), dall mit dem Bau eines Hauses 
an einem Neumond- oder Vollmondtage begonnen werden soil (S. 58). 
Dann wire hinzuweisen auf die F&Ue, in denen Mond und Sonne 
zusammen zur Geltung gelangen (siehe oben). 

In der Bestimmung der Neumondtage weichen die Bhil von den 
Hindu ab, sie gehen da ihre eigenen Wege. 

1. AmHioas — unsichtbar. Das ist der Neumondtag, wo der Mond 
absolut unsichtbar ist. In Bezug auf die Bestimmung dieses 
Neumondtages kommen Bhil und Hindu llberein. 

2. Gaw biz , Nawo sand: „Kuh-, zweiter Tag“, Neumond sichtbar, 
nur fiir die Kuh ( weil sie ohne Stinde ist, sagen die Bhil). 

3. Ek ghari no — tt Naioo sand". Jetzt (der ersten Stunde) Neu¬ 
mond (sichtbar auch fiir den Menschen). 

Die Bhil reden von einer Mutter des Mondes. Sie sehen dieselbe 
in einem schwarzen Fleck, der in oder an der Mondsichel erkennbar 
sein soil. Und der Mond selber hat sie (die Hexe!) aufgeh&ngt. Auf 
die im Brahmanismus-Hinduismus so stark entwickelte Beziehung 
zwischen Mond und Wasser, wortiber Kirfel in seiner „Kosmo- 
graphie der Inder“ m ) sich eingehender verbreitet hat, stOBt man 
auch bei den Bhil. So sagen sie, dall in der Monsunzeit, zu Zeiten 
des Neumonds und des Vollmonds, besonders ergiebige Regenmassen 
niederzugehen pflegen. 

Die Tage des “dying moon” (marto sand) sind keine guten 
Tage, “no work will be undertaken”. Es sind das die drei letzten 
Tage vor dem Neumondtage in unserem Sinne, der Neumondtag selber 
noch mitinbegriffen. An diesen vier Tagen heiratet man nicht, unter- 
nimmt keine Reise, keine neue Arbeit, geht also nicht etw-a nach 
Malwa, um dort beim Weizenschneiden zu helfen, tritt auch nicht 
die Fahrt mit einem Ochsenkarren voll Holz an, vor allem dann 
nicht, wenn die Erreichung des Zieles eine Reise von mehreren 
Tagen beanspruchen sollte. 

•») (Anm. 33) S. 273. 

•«) Bonn 1920. 
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Von den iibrigen Mondtagen sind noch weitere sechs keine guten 
Tage: Das ist der Tag des waclisenden Halbmondes und die daran 
sich anschlieflendcn weiteren ftinf Tage. Die dafUr gegebcnc Er- 
kl&rung lautet folgendermafien: 

1. Am Tage des wachsenden Halbmondes habe sich der Mond 
der Totenbahre (vier Sterne) genahert. Das sei nicht gut. 

2. Am darauffolgenden Tage stelie der Mond im Zeichen des 
Blumen-Sternes. Auch das sei nicht gut. 

3. Am dritten Tag stehe der Mond im Zeichen der beiden 
Schnurrbartsterne. Auch das sei nicht gut. 

4. Am vierten stehe er im Zeichen der Skorpion-Schere. Eben- 
falls nicht gut. 

5. Am ftinficn im Zeichen des Skorpion-Bauches. Wieder nicht 
gut. Z. B. sei eine Heirat an diesem Tage ausgeschlossen, weil die 
Frau keinen „Bauch" (kein Kind) bekommen vrtlrde. 

Endlicli am sechsten Tag, wo der Mond im Zeichen des Skorpion- 
Schwanzes steht, liabe man es wieder rait einem guten Tag zu tun. 
Zfihlt man zusammen, so sind also von den 28 Mondtagen 9—10 
(gerade ein Drittel) ungute Tage. 

Vom Vollmond erwartet man nur Gutes, daher heifit es: 
piinam mM pflrtiA. 

Vollmond (in) ganz. 

Je nachdem wie der Mond zu einem bestimmten Sternbild 
(sieben Sterne, die man Sichel heifit) steht, erblickt man in der 
ganzen Konstcllation folgende Omina: 

1. Bewegt sich der Mond in der Richtung der Sichelspitze, so 
bedeutet das ein schlechtes Jahr. 

2. Wenn in der Richtung der Sichel-Krtlmmung (Sichel-Mitte), 
so wird die Sichel gekrummt (in T&tigkeit) bleiben, also ein gutes 
Jahr steht bevor. 

3. Bewegt sich der Mond zum Auge dcr Sichel hin (also dorthin, 
wo die Sichelklinge im Holzgriff stcckt). so werden der Menschen 
Augen, nach Regen ausschauend, sich ermiiden: ein schlechtes Jahr 
steht bevor. 

4. Bewegt sich der Mond in der Richtung des Handgriffes dcr 
Sichel, so wird die Sichel in der Hand bleiben: es wird viel zum 
Abschneiden geben. 

Die Stellung der Mondsichel am Neumondtago (wenn der Mond 
auch fiir den Menschen sichtbar ist) wird in fihnlicher Weise ge- 
deutet. 

1. Kopfstellung. Bedeutung: Menschen, besonders Manner, wer¬ 
den sterben. 

2. (Einseitige) Waagestellung. Bedeutung: Schlechtes Maiskom- 
Jahr. 
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3. Aufrechte Stellung. Bedcutung: Der Kornpreis bleibt konstant. 

4. Liegende Stellung. Bedeutung: Viele werden sich legen mtls- 
sen. Krankheiten kommen. 

5. Schwanzstellung. Bedeutung: Schwanzlinge (Vich) werden 
sterben. 

Zeigt sich der Mond von einem Kreis ( kundalun ) (Mondhof) 
umgeben, so deutet man, jo nach Art und Farbe des Kreises, wie 
folgt: 

1. Zeigt der Mondhof eine himmelblaue Farbe, so ist Regen zu 
erwarten. 

2. Ist er gelb, so kommt Sturm. 

3. Glaubt man ihn gelb und blau zu schen, so meint man, daB 
Sturm und Wolke als Gl&ubiger vor dem Monde stehen und zurlick- 
verlangen, was der Mond ihnen schuldet. Um welche Schuld es sich 
da handelt, wuflten die Gew&hrsmanner nicht anzugeben. Mbglicher- 
weise leitet dieser Punkt schon zu den Auffassungen tlber, die in 
Bezug auf Sonnen- und Mondesfinstemis bestehen. (Siehe unten!) 

Wenn man im Barwani-Gebiet („Kleine Bhilala“) zumal in der 
Regenzcit, einen Mondhof sieht, so wird wohl gesagt: Wer weifi, 
was der Gotterrat jetzt beschliellt, ob Regen oder Trockenheit. 

W. Crooke •**) widmet der “moon-worship” in Nordindien meh- 
rere Seiten. Er sagt unter anderem, daB dort “little children are 
taught to call the Moon Manui or ‘maternal uncle’.” Die “dark 
spots” werden als “old woman” gedeutet, woran die oben erw&linte 
Auffassung der Bhil von der (schwarzen) Mutter des Mondes als 
Hexe erinnern k5nnte( S. 282). Der Mond gilt ferner als “Lord of 
the medicinal plants” (— Oshadhipati). In Nordindien “phases of 
the moon exercise an important influence on all agricultural 
operations” #14 ). Wie im Gebiete der Korku (Staat Berar) die feste 
Dberzeugung herrscht, dafi Bkume, die man zur Zeit des abneh- 
menden Mondes f&llt, relativ rasch faulen, habe ich an anderem Orte 
dargelegt ei5 ). 


Sonnen- nnd Mondfinsternis. 

Die Bhil erkl&ren Mond- und Sonnenfinsternis damit, dall eine 
Frau der Korbflechterkaste zwischen Erde und Mond (oder Sonne) 
getreten sein mtisse, was den Schatten bewirke. Bei Eintritt eines 
solchen Ereignisses soil man deshalb den Angehbrigen dieser Kaste 


81J ) W. Crooke (Anmerkung 322) S. 12 ff. 

•“) A. a. 0^ 8. 14. 

<1S ) (Anm. 580) S. 72 f. Eine ntitzliche Zusammenstelluag zur Frage 
“The Moon and Plant Growth", mit wertvollen Literaturangaben verdanken 
wir C. F. C. Beeson (Nature, Nr. 4017, 1946, S. 572—573). 
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Gutcs tun: jene Frau wird darauf weiterschreiten und das groBe, 
vom Schatten betroffene Gestirn wird wieder sichtbar scin. In den 
Wohltaten, welche dem bhanez (und seiner Familie) gespendet wer- 
den sollen, sieht man das Vorbild fUr das Gute, das den Angehorigen 
der Korbllechterkaste in solchen Ffillen zu erweisen ist. Um den 
Eintritt einer Finsternis wissen natUrlich vorher manche Brahmanen, 
bei ihnen erkundigen sich vielfach die Interessenten. Diese (die An¬ 
gehorigen der Korbflechterkaste) ntitzen die Gelegenheit nach besten 
Kraften aus, gehen herum und rufen: Tuet gute Werke! Dabei 
wenden sie sicli ceteris paribus noch lieber an die Hindu (Basar!) 
als an die Bhil; denn bei dem grbfieren Reichtum der ersteren ist 
von diesen doch mehr zu erwarten als von den Bhil, die im allge- 
meinen ja wirklich so arm wie die Kirchenm&use eind. 

Die Bhil kcnnen ftir die Zeit einer Mond- oder Sonnenfinsternis 
noch einen anderen Brauch. Er besteht darin, daB sie Btischel des 
4ar6b cpo-Grascs nehmen und diese an verschiedenen Stellen der 
AuBenseite des Hauses anbringen. Das soli vor Unheil (UnglUcks- 
f&llen) bewahren, die sonst im Zusammenhnng oder im Gefolge der 
Finsternis besondcrs fiir das Yieh zu gewftrtigen w&ren. 

In Barwani („Kleine Bhilala“) glaubt man, daB die Mond* 
finsternis (ob auch die Sonnenfinsternis?) erkennen lasse, wie der 
Mond von seinen GlUubigern bedroht werde. Durch Verrichtung 
guter Werke konne man ihm in dieser Lage Hilfe zuteil werden 
lassen. In diesem Sinnc wird auch die dicke Trommel geschlagen, 
wobei sie viel rrrrrrrr machen. Es gehen auch R&wal und Balahi 
in den DOrfern und Basaren herum und heischen Almosen. 

Ftir gut und ntitzlich wird es auch gehalten, bei solcher Ge¬ 
legenheit Flachssamen in die Luft zu werfen. Das wird so erkl&rt. 
Der Mond hatte einmal Flachssamen ftir die Menschenkinder geholt 
und loistete dabei ftir die prompte Zurtickgabe Btirgschaft. Die Men- 
schen aber lieBen den Mond im Stich und betrogen ihn. Der Gliiu- 
bigcr packt und straft dafiir den Biirgen, den Mond, was die Ver- 
finsterung nur zu deutlich zeigt. Man kommt ihm also zu Hilfe, 
wenn man ihm in seiner Not Flachssamen zuwirft. 

Ist so eine Mondfinsternis gltlcklich vortibergegangen, so sagt 
man wohl: Wer weiB, womit der Mond sich wieder losgekauft hat? 
Vielleicht hat er den Menschen, sein Yieh oder seine Gliter dem 
Gl&ubiger verpf&ndet? Und wer weiB, was uns Jetzt bevorsteht? 
Treten bald darauf Ungllicksf&lle, wie Krankheitcn unter Menschen 
oder Tieren, ein, oder senken sich die Kornpreise, so wird alios 
wohl in dem angegebenen Sinne gedeutet. 

Im Gebiet von Ambapara zeigt eine Verfinsterung des Mondes 
oder der Sonne an, daB eine Bedriingung durch den Gl&ubiger 
(einen Angehbrigen der Korbflechterkaste) vorliegt. Die Not ist groB, 
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weil der Mond (die Sonne) der Forderung nicht entsprechen knnn. 
Man glaubt helfen zu kdnnen dadurch, dall man etwas Korn (Mais) 
vor dem Hause deponiert, so dafi Angehdrige der Korbflechterkaste 
es mitnehmen kOnnen. 

Die gleiche Auffassung lernten wir im Gebicte von Udaipur- 
Kherwara kennen. Nur erhalten die Bhangi (Korbflechter) in den 
Stadten neben Korn auch Kleider geschenkt, auf dem Lande nur 
Getreidc. Auch wird ein groGes Geschrei erhobcn, Gewehrschlissc 
werden abgefeuert, um auf diese Weise den zudringlichen Gl&ubigcr 
zu erschrecken und fortzujagen. Solange die Finsternis dauert, so- 
lange also auch der Sweeper (Bhangi ist hier gleich Korbflechter) 
Macht hat liber den Mond (die Sonne), solange rllhrt keiner ein 
Essen an. Erst nach glticklicher Beendigung der Finsternis und nacli 
einem Bade knnn wieder an das Essen gedacht werden. Die Nicht- 
beobachtung dieser Vorschriften hatte eine Verunreinigung im Ge- 
folge. Diese Art des Verhaltens bei Gelegenheit einer Mond- oder 
Sonnenfinsternis ist typisch hinduistisch, aber auch die Bhil dieses 
Gebietes machen nlles mit. Ein neuer Beweis daftlr, dafi sie hier 
st&rker vom Hinduisraus beeinflufit sind. 

Ob und welche „Finsternis“-Gebr&uche den Bhil von Haus nus 
eigentiimlich waren, l&llt sich derzeit noch nicht entscheiden. Es geht 
da in Indien vieles durcheinander, so dall zu einer Klarstellung 
recht eingehende Untersuchungen ndtig wftren. Ahnlich stehen tibri- 
gens die Dinge auch bei den Baiga, die, wie Elwin meint, “probably 
had no tradition of their own and simply borrowed from their low- 
caste neighbours ... The Baiga theory of an eclipse may be paralleled 
by ideas common among the Ohasiya of Mirzapur, the Mehtar, the 
Teli, and the Birhor of Chota Nagpur” m ). 

Sterne. 

Im Gebiete des Jhabua-Staates horten wir liber die Sterne nicht 
vieL Das kann aber Zufall sein. Barwani („Kleine Bhilala") deutet 
bestimmte, einander benachbarte Sterabilder, die sie „Kaufmann“ 
und „Wagen“ nennen, in folgender Weise. Steht (und geht) der 
„Kaufmann“ vor dem Wagen, so sagt man: Der „Kaufmann“ hat’s 
eilig mit dem Kornsuchen, womit er den „Wagen“ anftillen mdchte. 
Es wird wenig Korn geben. Befindet sich der ,JKaufmann“ hinter 
dem „Wagengewissermallen unbeklimmert, so deutet das ein gutes 
Kornjahr an; denn um das Vollwerden des „Wagens“ braucht er sich 
nicht besonders zu bemilhen. Zwei weitere von den „Kleinen Bhilala“ 
gekannte und benannte Sternbilder sind: ..Skorpion" und „Gazelle“. 
Dem „Skorpion“ fehlt der Kopf, weil die „Gazelle“ ihm denselben 


•»•) Elwin (Anm. 215) S. 338. 
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abgestoBen hat. Am Ende der Zeiten wild der ..Skorpion" sich 
r&chen, indem er der ..Gazelle' 4 mit seiner Schere den Kopf ab- 
schneiden wird. Ein drittes Sternbilder-Paar sind noch „zwei Wan¬ 
derer" und „Der Baura" (Krcuz des SUdens). Bis zum Ende der 
Welt werden die „zwei Wanderer" bis zu jenem Baum (dem Kreuz 
des Stldens) vorgeriickt sein und dann seine Blatter als Gemtiso 
essen kdnnen. 


Polarstern. 

Im Polarstern (bubo vxilmo) sehen manche Bhil einen grofien 
Helden und Rfiuber der Urzeit, gewissermaJlen den Ur-Bhil. Die Bhil 
von Ambapara raeinen, dafl der babo walmo gleichzeitig der Wachter 
des Stadttores von Delhi sei. 

Die ..Kleinen Bbilala" (Barwani) sehen im Polarstern einen 
festen Pfahl, um den der ganze Himrael sich dreht, ahnlich wie die 
dreschenden Ochsen um den Pfahl, der in der Mitte der Dresclitenne 
steht, herumkreisen. 


MilchstraJle. 

Die Bhil deuten die MilchstraJle (und deren Aufspaltung) als 
den Weg der Schwiegermutter und der Schwicgertochter. Beide wan* 
dern zu ihrem Heimatdorf. Der Schwiegertochter steht der breitere 
Weg zur Verftigung, well eine ganze Schar Kinder sie begleiten. 
Auf diese Deutung stieflen wir in Rambhapur, Barwani und Amba¬ 
para ® 17 ). Die Gewiihrsm&nner in Nandurbar erinnerten sich irgend- 
einer Geschichte in Bezug auf die MilchstraJle, aber es fehlte die 
genaue Erinnerung. Ahnlich unbestimmt blieb die Sache in Udaipur. 
Die Milchstrafie gilt bei den dortigen Bhil als der Weg, der zum 
Hause des Yam Raj (Yama, God of death) fiihrt. Die Details fehltcn 
auch hier. 

Nach W. Crooke 919 ) sehen die Hindu in der MilchstraJle die 
hiramlische Ganga oder auch “the court of God” (Bhagwan ki 
f&achahri). Die Munda sehen "in the milky way the cow rond (chief 
road) in a village” auf dem Singbonga '8 Ktlhe am Himmel einher- 
schrciten * 19 ). 


* 17 ) Von den Bhil des Baroda-Gebietes wird sie bezeugt durch Satya 
V. Mukerjea (Anm. 164) S. 458. 

® 18 ) W. Crooke (Anmerkxmg 322) S. 25. 

•«•) J. Hoffmann (Anm. 213) S. 1923. 
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Seelen-, Geister- und Aberglaube. 

Aberglaube. 

Abergliiubische Anschauungen und Praktiken kamen bereits in 
verschiedenen Zusamrnenhangen zur Sprache, so bei Behandlung 
der Heiratszeremonien, der medizinischen Kenntnisse, der Dresch- 
tenne-Riten usw. Was weiterhin zu diesem Thema gesammelt werden 
konnte, sei an dieser Stelle wiedergegeben. 

Es soil vorkommen, dal) Rauber und Diebe, die sich etliche Zeit 
erfolglos bemlihen, in einem Hause zu stehlen, von einem Verbren- 
nungsplatz etwas Asche herbeibringen und heimlich auf das Dach 
des betreffenden Hauses werfen, in dem Glauben, dafi diese Asche 
einschlafernd auf seine Insassen wirke. 

Kr&ht ein Hahn zur unrechten Zeit, etwa kurz vor Sonnen- 
untergang, so bedeutet das Ungltick ftir den Besitzer. Man veraullert 
ein solches ..abnormal 1 ' veranlagtes Tier oder schlachtet es selbst 
und verspeist es. 

Auf ein Weizcn- oder Kichererbsenfeld steckt man wohl grtine 
Bambuszweige ein, in der Meinung, dall auf diese Woise die Saat 
nicht so leicht vertrocknet, sondem frisch und grlin bleibt. 

Wenn eine Frau einmal zu niesen hat, und sie dabei ein Brennen 
in der Nase spiirt, so sagt sie wohl: ..Irgendwer hat mich beschimpft, 
seine Nachkommenschaft mbge erlbschen." Umgekehrt deutet sie ein 
einmaliges Niesen als giinstig. wenn dabei das brennende Jucken 
fehlt. Sie sagt dann wohl: „Es hat jemand meinem Namen respekt- 
voll in den Mund genommen; er mbge herrschen.“ •*•). 

Blickt eine schwangere Frau eine Schlange an, so wird diese 
blind davon. Schaut eine Frau im Traume eine Schlange, so wird 
sie einem Sohn das Lebcn geben. Wenn der Mann einer kinderlosen 
Frau einen Teil von einer Cobra in ein Stttck Tuch einwickelt und 
dann verbrennt, so wird die Frau einen Sohn empfangen. 

Zeigen sich beim Brotbacken aufgebl&hte Stellen, so wird das 
dem Einwirken des Geistes ( hiyari ) einer verstorbenen bbsen Frau 
zugeschrieben. Die Hausfrau wird dann unwillig und sticht mit 
einem brennenden Sttick Holz hinein, um so die Bl&hung raschestens 
zu erledigen. Ein solches Brot soil tibrigens weniger gut, ja direkt 
bitter schmecken. Der vermeintliche weibliche Gast ( hiyari ) wird 
begreiflicherweise von der Hausfrau als ein sehr unwillkommener 

9W ) Wie bei der Vorbereitung zur Heirat unter den Omina auch das 
Niesen eine Rolle spielt. sahen wir an anderer Stelle (Anm. 230), S. 8. 
Uber die Bedeutung des Niesens bei den Baiga fiuBert V. Elwin (Anm. 215, 
S. 64) sich wie folgt: “Sneezing is always of significance. If a Baiga 
sneezes once or thrice at the beginning of a Journey he goe9 back home: 
if he sneezes twice, he knows all will be well.” 
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Eindringling aufgcfafit und demcntsprechend apostrophiert. „Wftrst 
Du doch ebenso zeitig aufgestanden und h&ttest Brot gebacken, dann 
wiire Dein Brot ja auch friih fertig gewesen; warum kommst Du 
hierher? Eine Nebenfrau brauche ich wahrhaftig nicht.“ 

Eine derartige Aufbl&hung des Brotes wird gelegentlich auch 
als die Anktindigung eines Gastes verstanden. Ein Gast trflgt vielfach 
ein Biindel auf dem Kopf. Die aufgeblahte Stelle im Brot deutet auf 
den ein Btindel tragenden Gast bin. 

Von den Wochentagen gilt der Freitag als der besonders gtin- 
stige. Das korarat sogar in einer stehenden Redeweise zum Ausdruck. 
Sie lautet: 

Hakar ne kai phakar koSni. 

Freitag (dem) irgendwelche Sorge niclit (ist). 

Also am Freitag kann getrost mit jedem Unternehmen begon- 
nen werden stl ). Umgekehrt verh&lt es sich mit dem Samstag, er ist 
ein ausgesprochener UnglUckstag. Im Udaipur-Gebiet fanden wir, 
dafl dieser Abcrglaube der Bhil von gerissenen Leuten einer anderen 
Kaste ausgenlitzt wird. Diese ziehen mit einem Gefhll voll 01 durchs 
Land und veranlassen unwissende Bhil, ein Geldsttick hineinzu- 
werfen. Sie wiirden dann, hineinblickend, des tlbelwollenden Saturn 
ansichtig werden, aber auch gleichzeitig seine schftdigenden Taten 
bannen. Das Geld, das die armcn Bhil zu opfern haben, ist nattirlich 
jenen wandernden „Schriftgelehrten“ die Hauptsache. Den Bhil, 
welche zahlen, wird das Fernbleiben des bOsen Saturn versprochen, 
w&hrend den anderen gedroht wird, daft Saturn zwei Jahre lang 
oder noch l&nger auf ihnen sitzen werde. 

Bei den letztgenannten Bhil findet sich ferner folgender aber- 
glaubische Gebrauch. An einem Festtage***) bemiiht man sich in 
der Friih, einen bestimmten kleinen schwarzen Vogel (namena 
duchki) zu fangen. Wer Erfolg hatte, begibi sich mit dem Vdgelchen 
zum Dorfvorsteher und l&flt es nach Herzenslust an kicheri (einem 
besonders guten Essen) sich s&ttigen. Darauf gibt man dem Tier- 
chen die Freiheit wieder. Setzt es sich auf einen Baum, so deutet 
das auf ein gliickliches Jahr, setzt es sich aber auf den Boden, so 
wird das Jahr Ungliick bringen. 

Boser Blick. 

Die Furcht vor dem bdsen Blick findet sich bei den Bhil ziemlich 
stark verbreitet. Es ist, wie sie sagen, nicht so sehr der b5se Blick, 
sondem das bbse, mifigtinstige Herz, dessen Auswirkungen man 

M‘) Der Freitag scheint auch flir die Baiga ein unter Jedcr Rticksicht 
gUnstiger Tag zu sein. “Friday was a day of rest, for washing clothes, 
drinking, and dancing." (Elwin, a. a. O., S. 64.) 

«**) Tal hakrafit genannt. Siehe Junoblut (Anm. 106, S. 75, Nr. 8). 

Copperi. Die Bhil in Zentrtilndien. 19 



290 


Wilhelm Koppers. 


zuvorkommen oder entgegenwirken will. So schaut, wie weitor er- 
kl&rt wurde, eine kinderlose Frau wohl mit Neid auf eine andere, 
die sich eines reichen Kindersegens erfreut. Und dieser neidvollc 
Blick konne schaden, wobei im allgemeinen gewiG mehr odcr weniger 
an ein Wirken nach Hexenart (Schadenzauber) gedacht wird. Das 
Fixiertwerdcn h&lt man fiir gef&hrlich. Man versucht es unmdglicli 
zu machen (durch Abdeckung, Verhiillung) oder dadurch, daG man 
den Blick auf andere Dinge (auf einen auff&llig angebracliten Topf, 
einen alten Schuh usw.) ablenkt. 

Wie der Kopfschmuck der Brautleute nicht nur als Schmuck 
gilt, sondom auch als Schutzmittel gegen den bdsen Blick gedacht 
ist, muGtc bei Behandlung der Hochzeitszeremonien erw&hnt wer- 
den ** 3 ). Die Bewegungen mit Bambusfaehern oder Teak-Bl&ttern 
sollen demselben Zweck dienen. Desgleichen die Oberdeckung mit 
dem Umwurfstuch fiir die Zeit, in welcher der Br&utigam sein Essen 
zu sich nimmt ® 24 ). Bei bestimmten Gelegenheiten umranden auch 
Bhil-Frauen und Madchen die Augen mit einer Schmierpasta (Kazal 
genannt), die aus RuG und 01 bereitet wird. Dio Absicht auch in 
(liesem Falle ist: Schonhcit und Schutz gegen den bosen Blick. 

Im Sinne eines solchen Abwehrzaubers sieht man wohl einen 
schwarzen Topf auf Maisfeldern aufgestellt (Taf. XV/1), etwas 
weniger haufig ist er auf H&usem zu finden. Der Topf wird in diesen 
F&llen liber das Ende eines vorstehenden Balkens gestUlpt. Nament- 
lich bei Neubauten ist dabei auch beabsichtigt, daG sich keine Eule 
darauf setzt, was nach Auffassung der Bhil ebenfalls unheilvolle 
Wirkungen haben konnte. Gelegcntlich hat eine leero Honigwobc, 
die dann gome tiber der Hausttire angebracht wird, denselben Zweck 
zu erflillen (Taf. XVI/2). Bei den ..Kleinen Bhilala*' (Chikliya) hatte 
man mitten in einem Paprika-(Pfeffer-)Feld auf niedrigem Pfahl 
einen alten Schuh und ein mit Asche gefillltes Siickchen angebracht. 
Soweit wir beobachten konnten, zeigten die von uns besuchten Bhil- 
Zentren in all diesen Dingen keine wesentlichen Unterschiede. Nur 
wfi.re es falsch zu glauben, daG alle oder auch nur der grSGere Teil 
der Bhil diesen Praktiken huldigt. Die allermeisten vernachlfissigen 
es, Haus und Feld auf diese Weise zu „schtitzen‘\ 

Haustieren, die der bbse Blick nicht treffen soil, bindet man 
mitunter eine bunte Frauenhaarschnur um den Hals. Diese Schnur 
diirfte der Blauperlen-Schnur entsprechen, mit der man zu gleichem 
Zwecke die Pferde vom vorderen Orient (Konstantinopel) bis nach 
Indien hinein ausgestattet sehen kann. 


«») (Anm, 228). 
««) (Anm. 228). 
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Die Furcht vor (lem “Evil eye” zeigt bei den Bniga fthnliche 
Auflerungcn wie bei den Bhil. “The Baiga dread the Evil eye in 
much the same fashion as the rest of India. Mithu refused to ac¬ 
company me into Pandaria for fear some witch might come and 
watch him eating. If she watches me and counts each mouthful, 
one, two, three, four, then I will get terrible pains in my belly.” m ) 

Unter dcm Titel “Spells cast by the evil eye and poisonous 
praises” behandelt J. Hoffmann 624 ) das, was den Munda in Bezug 
auf den boscn Blick und seine Bekampfung eigen ist. Wie Hoffmann 
dartut, zeigen sie sich darin ziemlich stark von den Hindu beeinfluBt. 
Sie ftlrchten unter gegebcner Rilcksicht vor allem “the heavy-souled 
people”, deren es in jedem Dorfe geben soil. 

Im Gegensalz zum schwarzen Topf der Bhil, verwendet man in 
Hindukreisen zum Schutze gegen den bbsen Blick einen weifl an- 
gestrichenen. So sah ich ihn gelegentlich selber und so findet er 
sich auch in der Literalur bezeugt aS7 ). 

Auf die Sitte der Kaufleute des Bazars, in der N&he der TUre 
Abbildungen von Sonne und Mond ® G zum Schutze gegen den 
bosen Blick anzubringen, muBte schon an anderer Stelle (Anm. 51, 
S. 121, 154) hingewiesen werden. Wir fragten uns dort, ob nicht 
aucli die Anbringung dieser Emblemc auf den Totengedtichtnismtilern 
urspriinglich denselben Zweck gehabt haben konnte. 

Hexe. 

Auf die Furcht vor Verhexung durch eine Frau — bei den Bhil 
kOnnen nur Frauen Hexon sein — sind wir schon mehrere Male 
gestolien. So dort, wo bei Behandlung der Hochzeitsriten von der 
Zusammenkntipfung von Braut und Br&utigam die Rede war 
(Anm. 228). Keine Frau (potentialiter eine Hexe!) darf da- 
zwischen kommen, weil sonst eine „Verschlingung“ der Nach- 
kommenschaft die Folge sein kfinnte. Wenn ein neues Haus gebaut 
und in dessen Mitte der Hauptbalken aufgclegt wird, so bindet man 
darum eine Schnur. Die Hexen htiten sich dann, in ein solches Haus 
hinabzusteigen, aus Furcht, in der Schnur (Schlinge) h&ngen zu 
bleiben. Findet man am Tage nach der Verbrennung eines Toten 
am Verbrennungsplatze einen bharun (rotes Tuch mit Kuhfleisch 


•») (Anm. 215) S. 373 f. 

«•) (Anm. 213) IV, 8. 1032 ff. 

w ) Monibe-Williams (Anm. 379) S. 254. “White pots" kommen 
hiernaoL oesonders in Stldindien vor. Vgl. Dubois (Anm. 206) I, &. 152. 
Dio Hindu tragen selber auch Amulette, die gegen den bdsen Blick schtitzen 
sollen (Dubois, a. a. 0., S. 389). Amulette mit gleicher oder Ahnlicher 
Zweckbcstimmung kennen auch die Bhil. 

19* 
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darin), so ist, wie wir sahen (S. 263) der SchluB gestattet, dafi der 
Verstorbene von einer Hexe gefressen, d. li. gctiitet wurde. 

Urn die Hexen ausfindig zu maclien, ist bei den Bhil der 
Kazaliyo (witch-finder, Hexensucher) da. Sie sind bedeutend seltener 
als die gewohnliclien Zauberer (bartoo), deren Hauptuufgnbe es ist, 
bei bestimmten Krankheitsf&llen die Krankheitszauberei vorzunebmen 
und die Heilung der Patienten zu erwirken. Eine Hexe hat demnach, 
auch nach Auffassung der Bhil, nur ausnahmsweise ihrc Hand irn 
Spiele. Dafiir zeugt schon die relative Seltenheit der Kazaliyo's fl2S ). 
Fttr die Kambhapur-Gegend und Nachbarschaft wohnt der nfichste 
Kazaliyo in Bhagor, wo ihm ein besseres Haus — so viel habe ihm 
seine Kunst doch eingcbracht — zu eigen sein soil. In Udaipur 
horten wir von unseren Interpreter daB dort der gewbhnliche 
Zauberer, Bhopa genannt, gleiclizeitig auch der “witch-finder" sei. 

Als fiuBere Kennzeicben einer Hexe gelten, daB sie ihr Haar 
lose herabh&ngend tragt und dafi sie nackt baden geht, wobei sie 
das Krokodil als Pferd benUtzt. Wenn ein Kranker liber groBe 
Trockenkeit im Munde klagt, ist man geneigt, auf die Tftligkeit 
einer Hexe zu scklieflen. Desgleichen, wenn Blut im Stuhle ist. In 
vielen F&llen, besonders in den genannten, herrscht der Gedanko 
vor, daB die Hexe durch (ein unsichtbares) Aussaugen den offcn- 
baren Flussigkeitsverlust bewirke. Stirbt jemand ganz plotzlich, so 
daB eine Todesursache schwer oder gar nicht zu erkennen ist, so 
rekurriert man gegebenenfalls auf die T&tigkeit einer Hexe. Ebenso 
wenn der Hals des Verstorbenen nach dem Tode noch liingere Zeit 
elastisch und beweglich bleibt. Ob im Einzelfalle Krankheit oder 
Tod auf eine Hexe zuriickzuftihren sind, vermag der gewdhnliche 
Zauberer ( bapwo ) zu entscheiden, aber die bctreffende Hexe selber 
ausfindig zu machen, bleibt Sache des Kazaliyo. 

An Proben solcher Art wurden uns folgende genannt. Wird 
unter den Frauen eines Dorfes eine Hexe vermutet, so konfrontiert 
man sie alle mit einem Elefanten. Jede Frau halt eine KokosnuB in 
der Hand und halt sie dem Rtisseltr&ger hin. Wo der Elefant die 
Annahme verweigert und gleichzeitig laut aufschreit, hat man es 
mit der gesuchten Hexe zu tun. Eine andere Probe besteht darin, 
dafl die des Hexens verd&chtige Person unter einem Tuche sitzend 
den Rauch verbrennendcr roter PfefferkOrnchen einatmen muB. 
Reizt sie das nicht zum Husten, so ist sie die Hexe. Natlirlich wird 
eine „schlaue Hexe“ bald am Husten sein. 


•*®) Bei den Munda hat der “witch-finder” den Namen deord. Es scheint 
aber, daB der deord auch verschiedene der Funktionen auszuftlhren hat, 
die bei don Bhil Sache des Bajico sind. J. Hoffmann (Anm. 213) IV, 
S. 1022—1139. 
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Das Schicksal einer „Hexe“ ist fiir gewOhnlich kein erfreuliches. 
Sie cndet, wie gesagt wurde, meistens an eincra Baume. Allerdings 
war keiner unserer Interpreten selber Zeuge einer derartigen Hexen- 
Exekutierung gewesen: Sie hatten dieses nur vom HOrensagen ”*). 

Im Mittelpunkt eines von den Frauen gesungenen Heiratsliedes 
steht der Hexenfinder, welcher den „Verwandten“ (der Gcgenpartei) 
das Leben sauer macht. 

1. Der Hexenfinder hat einen Laden erdffnet. (Der Refrain ist 
in Bezug auf die einzelnen Worte klar, konnte aber von den an- 
wesenden Interpreten nicht sinngemaJl tibersetzt werden.) 

2. Die Alte (Verwandte) grabt eine Wassergrube. Der Hexen- 
suclier wirft sie wieder zu. 

3. Die Verwandte flillt das Doppelgeffifl. Der Hexenfinder wirft 
es wieder um. 

4. Die Verwandte ersteigt das Ufer des Flusses. Der Hexenfinder 
schleift und wirft sie. Der Hexenfinder drttekt sie ins Schilfrohr 
hinein. 

In der Literatur findet sich der Unterschied, den die Bhil zwi- 
schen dem gewohnlichen Zauberer (barwo) und dem Hexenfinder 
machen schon bei E. Barnes 630 ) ausgcsprocken. 

Welchen Einflufl die Hexerei auf die Erzeugung von Krank- 
heiten hat und wie man all dem zu begegnen trachtet, war in den 
Ausflihrungen zur Krankheitszauberei n&her darzulegen. 

StifWal (Churel, Churelin, Curails). 

Der in Indien weit verbreitete Glaube, dall vor allem die Seele 
einer Frau, welchc in der Schwangerschaft oder im Kindbett starb, 
zur Hexe (Surwal usw.) wird, ist auch den Bhil eigentttmlich. Ob 
es aber, nach Auffassung der Bhil, nur Hexen dieser Art gibt, er- 
scheint recht zweifelhaft. Da n&mlich die Wiedergeburtslehre 031 ) der 
Hindu von ihnen keineswegs allgemein Ubernommen worden ist, so 
fragt es sich, ob sie im Einzelfalle in einer (wirklichen oder ver- 

«») Nach J. Hoffmann’s Darlegungen (a. a, 0., I., S. 250) zu schlie- 
Gcn, haben die Munda bedeutend haufiger mit Hexen-Ffillen zu tun. “It has 
indeed led to the most hideous feature in their social life, the suspicious 
dread of witches, the cruel way of disposing of a supposed witch and the 
hardship inflicted on her whole family.’ 

mo) (Anm. 34) S. 334, 337. . „ . . 

Mi) Nach dera Glauben der Baiga unterbindet Bhagxmn spezieU doi 
den Hexen eine Wiedergeburt. Eine Hexe, welche die Menschen belftstigt, 
kbnnte demgemaB, strong genommen, als solche gar keine Reinkarnation 
darstellen. “When a witch dies, Bhagavan covers her jiv with tor, and when 
she tries to return to earth, he stops her, saying: ‘You have done enough 
evil already, now you must stop here.’ ” (Elwin, Anm. 235, S. 295.) 
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meintlichen) Hexe tats&chlicli die Inkarnation einer unter obge- 
nannten Umst&nden verstorbenen Frau erblicken oder nicht. 

Im allgemeinen geht nun unser Eindruck durchaus dahin, daft 
die Bhil nicht so stark unter dem Druck der Surwa f-Vorstellung 
stehen, wie das etwa bei den Hindu* 3 *) oder auch bei anderon 
Primitivstiimmen 833 ) Indiens der Fall ist. In diesem Punkte wlirden 
sie demnach wieder weitgehend mit den Baiga iibereinstimmen, von 
dencn Elwin sagt: “The Baiga have no such costume, and this 
confirms the fact hat they are not especially afraid of churelin " “ 4 ). 
Ja, wie Bhagwan Hexen im allgemeinen nicht wiedergeboren werden 
laflt, so verhindert er auch, wie Elwin ausdriicklich hervorhebt, die 
Wiedergeburt einer im Zustand der Schwangerschaft oder im Kind- 
bett verstorbenen Frau. “A pregnant woman or a woman dying in 
childbirth is not re-born, nor is a witch nor a man killed by witch¬ 
craft" «•). 

J. Hoffmann* 38 ) ftihrt des n&heren aus, wie der Churel -Glaube 
bei den Munda eine starke Verbreitung zeigt. Aber auch die dravi- 
dischen St&mme (Gond u. a.) sind wohl vertraut damit. Angesichts 
dieser Sachlage bemerkt Hoffmann ** 7 ) mit Recht: “It is impossible 
now to say whether this strange belief is of Dravidian or of Kolarian 
origin. A fuller knowledge of all the widely spread branches of 
these two great families is required to answer this question.” Filr 
eine vergleichende Untersuchung w&re natiirlich auch noch das 
iibrige Indien miteinzubeziehen. Aber davon abgesehen, bleibt hier 
die sehr beachtenswerte Tatsache tibrig, daG im Vergleiche einerseits 
zum hinduistischen, andererseits zum typisch mundarischen und 
dravidischen Indien, Baiga und Bhil relativ wenig von dem ganzen 
churel -Komplex hervortreten lassen, bei diesen diirfte er somit kaum 
zu Hause sein. 


Gute Geister (,,Engel“). 

Gute Geister, etwa im Sinne unserer Engel, kennen die Bhil 
nicht. Der Sache nach kommen ihnen die von Bhagicdn gemachten 
und von ihm angestellten Gottheiten (Deo und Main) am nftchsten •“). 

***) K. Mato: Mutter Indien. Frankfurt a. M. 1928, S. 109. 

M3 ) Beispiele von Santa! und Gond erwahnt Elwin, Anm. 215, S. 368 f. 

«*) Elwin, a. a. 0., S. 369. 

M «) Elwin, a. a. 0., S. 295. 

* 38 ) J. Hoffmann (Anm. 213) III, S. 930 f. Wie so ziemlich allgcmoin. 
so meint man auch hier, daG die churlin’s die Fttfie umgekehrt (die Fersen 
nach vorne) stehen haben. 

•") A. a. 0., Ill, S. 931. 

*«) (Anm. 33) S. 277. 
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Wie wir sahen, ist sogar von einem „Fall“ und von einer Ver- 
weisimg diescr Gottheiten aus dem Hirarael (dom Hause Gottes) 
durch Bhagwan die Rede. Der Ungekorsam gegen Bhagwan bildete 
die Ursache dieser Strafversetzung. Und Bhagwan warnt die Men- 
schen, es diesen unbotmfi.Bigen Gottheiten nicht nnchzuraachen. Wo 
eine derartige Auffassung vorwaltet, konnen, das begreift man, in 
den Gottheiten schwer Wesen wie unsere Engel (oder gar wie unsere 
Schutzengel) erblickt werden. Und doeh fehlt es anderseits den Bhil 
nicht an AuBerungen der Verehrung (Gebet, Opfer, Geliibde) vielen 
der genannten Gottheiten gegeniiber. Das bedeutet sicher eher alles 
andere als Konsequenz. Dennoch bleibt zu beachten, daB trotz der 
crwahnten AuBerungen der Verehrung auch bei den Bhil das Ver- 
h&ltnis zu alien diesen Gottheiten vorwiegend auf der Ebene der 
Angst und Furcht liegt. 


Seele. 

Beim Tode geht die Seele, so erkl&rten die Interpreter wohl wie 
der Wind (ganz leicht und unsichtbar) aus dem Kbrper heraus. 
Uber das Wie wissen wir nichts Niiheres, aber sicher existiert aie 
weiter, ja sie ist unsterblich •*•). Im.Traum verlaBt die Seele haufig 
den Kbrper des Schlafenden, Verstand und Gedfichlnis gehen da 
mit, w&hrend Herz und Atmungsorgane weiter ihren Dienst tun. 
Um der Seele beim Erwachen des Menschen die rasche Rtickkchr in 
den Kbrper zu erleichtern, zeichnet man ihr wohl auf dem Kopfe 
den Weg vor. Das geschiekt, indem man beim Haarschneiden vorne 
auf dem Kopf, in der L&ngsrichtung desselben, eine Art Rinne, in 
der Breite von 1 cm, schafft. Dieser „Weg“ ftlhrt bis zur SchBdel- 
mitte, wo, wie die Bhil sagen, das Leben wohnt L&ngst nicht alle, 
aber doch manche Bhil erblickt man mit diesem „Seelenwog" auf 
dem Kopfe ausgestattet. 

An anderer Stelle haben wir gesehen, daB nach Auffassung der 
Bhil die Seele bald nach dem Tode zu Bhagwan muB, um von ihm 
gerichtet zu werden. Viele Bhil glaubcn auch, daB die Seelen der 
Guten bei Bhagwan bleiben, also nicht wiedergeboren werden. Die 
Seelen der Bbsen werden bestraft und miissen dann, im Sinne der 
Wiedergeburtslehre der Hindu, die iiblichen Inkarnationen ilber sich 
ergehen lassen. Das entscheidende Moment ist hier ohne Frage in 
dem Gericht der individuellen Seele direkt durch Bhagwan gelegen. 
Das andere Moment: die Seelen der Guten bleiben (dauemd) bei 
Bhagwan, ist von fihnlicher Bedeutung. 

M9 ) Ein Wort flir ,.ewig“ haben die Bhil nicht, sie gebrauchon daftir 
amar, unsterblich. 
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Angesichts dessen mull es etwas uberraschen zu selien, daJi die 
Bhil allgemein Angst vor den Seelen der verstorbenen Angehbrigen 
und Bekannten haben und immer wieder die nach ihrer Auffassung 
geeigneten Mittel anwenden, urn sie zu benihigen und unsch&dlich 
zu machen. In den Kapiteln „Sterben“ und „Kleine Totenfeier“, 
„GroJle Totenfeier" muflte Ja schon Verschiedenes zu dieser Frage 
gesagt werden. Die Frage erhebt sich, ob eine Erkl&rung ftir diese 
Widersprtiche mbglich ist. 

Ich leugne natiirlich nicht, daS eine noch eingehendere Unter- 
suchung dieses Punktes an Ort und Stelle wohl noch mehr Licht in 
diese Angelegenheit h&tte bringen k6nnen. Bis zu dem Zeitpunkt 
jedoch, wo eine neue Forschung bei den Bhil moglich sein wird, 
mlissen wir unsere Materialien nehmen, wie sie liegen. Vielleicht ist 
die Lbsung in derselben Richtung zu suchen, in welcher Elwin sie 
bei seinen Baiga vorgefunden und in seinem unterdessen erschicne- 
nen Bucho “The Baiga” 84 °) niedergelegt hat. Audi Elwin stand 
lange Zeit vor unlbsbaren Widersprtlchen, was er mit folgenden 
Siltzen einleitet: “After death, say the Baiga, the soul goes direct to 
Bhagavan. For some time I was puzzled by this simple statement 
because a number of costums and ceremonies seemed to contradict it. 
For exemple, the bearers who carry the corpse to the burial-ground 
take a zigzag course to prevent the soul finding its way back to 
the house** 641 ). Wegen der Bedeutung der Sache sei die Ldsung des 
Rfttsels mit El win’s eigenen Worten wiedergegeben. 

“After death, man disintegrates into three spiritual forces. The 
first his fiv, soul or life-essence, which is the life-index of the folk¬ 
tales, which ig capable of leaving the body in sleep and experiencing 
what we call dreams, and which may return te earth in some future 
incarnation. The fiv goes direct to Bhagavan. Secondly, there is a 
man’s chhaya, or shade, which is represented by the fish or frog, 
and is brought home to live for ever behind the hearth. Thirdly, 
there is his bhut, or ghost, almost the perpetuation of his lower or 
evil self, dangerous and hostile to men, whose proper dwelling is 
the burial-ground, and which must at all costs be presented from 
finding its way back to the house. So there was no inconsistency 
in the various customs and ideas that I had noticed, for they all had 
to do with the dead man’s personality under different forms'* 64s ). 


*«) (Anm. 215). 
m ) Elwin, a. a. 0., S. 293. 
M *) Elwin, a. a. 0., S. 294. 
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Also auch nach dem Glauben der Baiga kommt die Seele und 
zwar die jlv-Seele direkt vor Bhagv>an und wird, wie Elwin ms ) des 
Niiheren ausftihrt, von ihm gerichtet. Insofern decken sich im 
wesentlichen die Anschauungen der Bhil und der Baiga. Bei den 
Bhil stieflen wir aber nicht auf die zweite Seele, welche die Baiga 
unterscheiden und die nach Elwin wie eine Art Schattenseele auf- 
gefaBt wird. Vielleicht h&ngt das damit zusammen, dall diese Schat- 
tenseele bei den Baiga “for ever behind the hearth” lebt, womit ein 
am Hause gekniipfter Ahnenkult in die Erscheinung tritt, den die 
Bhil, wie wir bereits geschen haben, nicht kennen, und der ander- 
soits unter dieser Rticksicht die Baiga eher mit den Munda ver- 
bindet #44 ). Die dritte Seele, bhut der Baiga, entspricht nicht nur 
dem Namen, sondern auch dem Inhalt nach dem, was die Bhil nach 
dem Tode von Angehbrigen fiirchten. So ist jedenfalls klar, dall 
auch die Bhil eigentlich mehrere Seelen, wenigsten9 deren zwei, 
beim Menschen annehraen. Was wir an Daten zum Seelenbegriff 
der Bhil vorzulegen haben, erlaubt es durchaus, mit dieser Annahme 
zu rechnen. Das um so mehr, wenn wir die bei den Baiga gegebcne, 
auffallende Parallels dazu halten. 

Bose Geister (Seelen Verstorbener). 

Hier stehen zur Behandlung die bdsen Geister, welchc einmal 
Menschen waren, also Seelen von Verstorbenon sind. Die Bhil unter¬ 
scheiden dabei mehrere Arten. 


Bhut. 

Zu Bhut ut ) werden nach Auffassung der Bhil die Seelen 
erwachsener und verheiratet gewesener Verstorbener. Man fiirchtct 
eigentlich nur die Bhut von Bluts- und Clanverwandten. Von den 
Seelen der Fernerstehenden und Unbekannten hat man nach Mci- 
nung der Bhil nichts zu fiirchten, e3 fehlt da das Interesse sich 
irgendwie einzumischen. Diese Gedankeng&nge zeigen, wie sehr 

,4J ) A. a. 0., S. 294 f. Es ist natlirlich von grundlegender Bedcutung, 
dall im Glauben dieser Primitivst&mme der hbchste Gott nicht nur dio 
individuelle Seele gchafft, sondern sie auch richtet. Nach Chr. v. FUrbr- 
Haimrndorp ist das speziell auch bei den Chenchu so (Anm. 167) 
S. 185, 194. 

«< 4 ) “The spirits of the doceased remain in the adin, the store-room 
of the house, continue their interest in the family and show it was ora&ou- 
gako, guardian spirits of the house.” (J. Hoffmann, Anm. 213, VoL I, 
S. 150.) 

* 45 ) Bhut, gebildet vom Sanskrit bhdta, "formed”, “created” (W. Crooke, 
Anmerkung 322, S. 234). Dall Siva der BhUtesvara (“Lord of spirits”) 1st, 
sei hier in Erinnerung gebracht. 
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bci den Seelen der Verwandten Gefiihle des Neides und der Mifi- 
gunst supponiert werden. Die Bhut kdnnen vor allem schaden da- 
durch, dafi sie Krankheiton liber Mensch und Vieh kommen lassen 
oder auch das Getreide (den Mais) in Bezug auf Qualit&t und 
Quantit&t verderben. Diesen schadenssiichtigen bbsen Geistem lieifit 
es nach Mbglichkeit zuvorzukommen, sie zu beruhigen und zu be- 
friedigen. Etwas posiiiv Gutes erwartet man an und fiir sich nicht 
von ihnen. 

An verschiedenen anderen Stellen haben wir bereits vieles von 
dem Kampfe der Bhil gegcn die Bhut kennen gelernt. Es sei erinnert 
an die entsprcchenden Mafinahmen beirn und nach dem Tode eines 
der Angehbrigen, an die Zeremonien am Ruheplatz der Seelo, an die 
kleine und die grofie Totenfeier. Erinnert sei auch an die Inbe- 
ziehungsetzung von Bhut und Krahen. FUr die letzteren wirft man 
gekochten Reis auf das Dach des Hauses und spricht dabei: „Das 
Licht dem Gotte, gekochten Mais den bdsen Geistem/' Endlicli sei 
hingewiesen auf die klcinen Primitialopfer, welche den Bhut immer 
wicder gewidmot werden. Es geschieht das 3 a vor dem Brotessen 
und vor dem Wassertrinken, w&hrend vor dem Daru-Trinken stets 
die Zami-Mata zu Ehren kommt. Nicht vergessen sei am Schlusse, 
dafi vorab bei Gelegenheit des Heiratszuges die BhUt durch mbglichst 
viel Lfirm vertrieben werden sollen. 

Vor allem wfthrend der drei ersten Tage nach dem Tode fiirchtet 
man die unstat umherirrende Seele (ravartnh phare). Sie hat dann, 
wie die Bhil meinen, nirgendvro einen Anlialtspunkt oder eine Ruhe- 
stfttte, und gehorcht niemandem. Ganz zum Unterschiede z. B. von 
Zom, der Zutritt hat zum Hause Gottes und alles tut, was Bhagwftn 
befiehlt Die Bhut haften stark am Orte, wo die Betreffenden lebten 
und starben. Die Bhil vermeiden es daher, ein neues Haus an der- 
selben Stello aufzurichten, wo vorher ein altes stand. Aus demselben 
Grunde bleiben sie auch nicht gerne in einer Wohnung, in der sich 
ein Todesfall ereignete. Das um so weniger, wenn das betreffende 
Haus in verh&ltnism&fiig kurzcr Folge von mehreren TodesfiLllen 
heimgesucht wurde M8 ). Die ..Seelenschaukel", die dazu dient, die 
Seelen der Verstorbenen vom Hause femzuhalten, gehbrt eher zu den 
Bhilala als zu den Bhil, obwohl sie gelcgcntlich auch bei diesen zu 
finden ist. (Anm. 51, S. 141, 145, 157.) 

8W ) Andere ViJlkerschaften Nordindiens sehen die eigentlichen Bhut in 
den Seelen der Toten, die eines gewaltsamen Todes Btarben oder denen aus 
irgendeinem Grunde eine regelrechte Bestattungsfeier nicht gewidmot werden 
konnto (W. Cbooke, Anmerkung 222, S. 284). Diese Moments kommen 
auch bei den Bhil zur Geltung, sie werden aber von ihnen nicht so stark 
und einseitig in den Vordergrund gestellt. Wie die Bhil, rechnen auch die 
Bhaiga den Wirbelwind zu den bhut (El win, Anm. 215, S. 366). 
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B hut a r ait. 

Bei den Bhutarah (Verkleinerungsform von Bhut ) hand el t es 
sich um die Seelen von Verstorbenen, die noch nicht verheiratet 
waren. Da kbnnen also Kinder oder auch vereholichte, hciratsf&hige 
Erwachsene in Frage stehen. Den Seelen der letztgenannten 
schenken die Bhil eine besondere Aufmerksamkcit: man ftirchtet sie 
mehr als andere. Wir sahen, dall Bhagwan u. a. die Frage stellt, 
ob die Einreibung mit Gelbwurzbrtihe ( Haldi ), wie sie zum Heirats- 
zeremoniell gehbrt, rite vollzogen wnrde. Wir sahen ferner, dall die 
Bhil im Falle, dall eine erwachsene Person vor ihrer Verheiratung 
stirbt, ihr noch nach dem Tode die //a/dt-Einreibung verabreichen 
(„Die Jungfr&ulichkeit wegnehmen“) (S. 256 f.), um so gewisser- 
maCen das Verheiratetgewesensein noch nachtrfiglich vorzut&uschen 
und der betreffenden Seele ein ertrfigliches Gericht zu sichern. Aber 
das alles scheint trotzdem die voile Beruhigung nicht garantieren 
zu kdnnen, man ftirchtet sich doch vor den Seelen dieser Menschen, 
die, obwohl dazu bef&higt, noch nicht zur Erftillung der so funda- 
mentalen Lebensbestimmung (Grtindung einer Familie und Erzeu- 
gung von Nachkommenschaft) gelangt waren. Auch hier waltet 
deutlich der Gedanke vor, dall die Seelen solcher Menschen mit be- 
sonderem Neid gegen unter genannter Hticksicht gliicklichere und 
gesegnetere Menschen (namentlich Angehbrige) erfullt und daher auf 
die Zufiigung sch&digender Beeinflussungen erpicht sein mtissen MT ). 

Khatri. 

In den Khatri leben die K$atriya irgendwie fort. Die Bhil be- 
zeichnen so die Seelen verstorbencr, ehrwilrdiger, alter Leute, die 
wie sie sagen, einen „Namen“ hatten, oder auch die Seelen von 
„Helden“, die im Kampfe fielen. Allen Respekt vor dem „Helden- 
geiBt“ der Bhil! — 

B5se Geister (die nioht Menschen waren, „Teufel“). 

Bei den Bhil des Jhabua-Gebietes stieBen wir im Laufe der 
Zeit auf vier verschiedene bose Geister, „die nicht aus den Menschen 
und nicht aus den .Gbttern* waren 1 *, m. a. W., die immer bbse 
Geister (als so etwas wie Teufel in unserem Sinne) waren. Zu 
diesen gehoren u. a. 


MT ) Bel den Baiga werden die Seelen von heiratsf&liigen M&nnem, die 
aber vor ihrer Verheiratung starben, raksa genannt (Elwin, Anm. 215, 
S. 369). Diese Rakaa entsprechen den fchOtorort der Bhil. 
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Khav i. 

Die Interpreten waren nicht einig dariiber, ob Khavi oder 
Shaitan (weiter unten!) der grdfiere „Teufel“ sci. WahrschcinUch 
gilt bei der Mehrzahl der Bhil der erstgenannte als der Mftchligcre. 
Es heifit denn auch von Khavi, dafl ein gewdhnlicher („magerer“) 
Zauberer, wie die Bhil aagen, ihn nicht zu bezwingen vermag. Einigc 
behaupten, dafl Uberhaupt Khavi der grdflte allcr Teufel sei. 

Z otihg o. 

Dieser bbse Geist erscheint in Form eines Wasserbtiffelstieres, 
w&re also wohl identisch mit Mahuhur (= Maishasur). Man sagt 
von Zotingo, dafl er in 36 verschiedenen Geetalten auftreten kfltme 
und es liebe, vor allem irgendwo allein weilende Menschen zu er- 
schrecken. 

$ ait an. 

Auch dieser, offenbar von den Mohammedanern tibernommene, 
Name flir „Teufel“ ist den Bhil beknnnt. Die meisten sehen aber 
im Saitan einen weniger mfichtigen bbsen Geist. 

Ira Barwani-Gebiet („Kleine Bhilala") wurde Datayil als Name 
des obersten der bosen Geister genannt. Auch Data$il sci niemals 
ein Mensch gewesen. Die Wortbedeutung von Dala$il konnte nicht 
festgestellt werden. 

Bei den Bhil des West-Khandesh scheint der Mahuhur als bdser 
Geist im Vordergrunde zu stehen. Aber auch dort war der Name 
Saitan bekannt. 

In Arabapara bcgegneten wir dem Zoting (Zotingo). Er hciflt 
hier Babriyo Zotiixgo, d. i. Behaarter Zotingo und erscheint in Ge 
stalt eines Wasserbiiffelstieres. Neben Zotingo kennen die Bhil dieses 
Gebietes auch den Khavi, dem man hier die Gestalt eines Riesen 
beilegt. 


Heilige, bzw. respektierte Tiere. 

Von „heiligen“ bzw. irgendwie respektierten Tieren bei den Bhil 
ist schon mehrfach die Rede gewesen, so vom Krebs unter „Totemis- 
mus*\ bei anderen Gelegenheiten von der Kuh, vom Weihestier 
(Anm. 227, S. 655), vom Hund von der Krahe, vom Frosch, vom 
Sperling (Anm. 230, S. 30) und vora Affen. Das noch Fehlende soil 
hier folgen. 


<4S ) Koppers, Haushund und Wildhund in Zentralindien. Bulletin de 
la Society frlbourgeoise des sciences naturellee. XXXVI, 1942, 1—19. 
Siehe S. 4ff. 
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S c h 1 a n g e. 

Zunachst sei an das erinnert, was wir unter „Medizinische 
Kenntnisse“ und „Zauberei“ liber den Bitt von Giftschlungen und 
dessen Heilungsversuche gcsagt haben (S. 249 f.). In dicsem Zusam- 
menhange tragen wir nach, was den Bhil an Schlangenkult, dieses 
Wort ganz im allgemeinen verstanden, eigen ist. So geniellt bei den 
Bhil die Python-Schlange eine gcwissc Verehrung. Die Python- 
Schlange ist nicht allzu hfiufig. Einer unserer Hauptinterpreten, 
Iwo, hat in den rund 50 Jahren seines Lebens, vier bis ftinf Mai eine 
solche gesehen. In seiner Jugendzeit, als er noch bei seincn Ange- 
htirigen in Limri (Panch-Mahal-Distrikt) wohnte, war er einmal 
Zeuge folgender Begebenheit. 

Eines Morgens erblickte Iwo’s Mutter beim Betreten des Vieh- 
stalles daselbst eine Python-Schlange liegen, „zusammcngerollt wie 
ein Mahlstein. 1 * Auf ihr Geschrei Helen die Lcute der Nachbarschaft 
herbei, Iwo’s Onkel, der hltere Bruder seines Vaters, war znutig 
gcnug, etwas nfther hinzuzutreten. Mit einem langen Bambusstab 
drllckte er einen Tilak auf die der Schlange gegentiber befindliche 
Wand: Dieser Tilak gait nattirlich dem Kopf der Schlange selbst. 
Aber aus begreiflichen Grlinden hielten sich der Onkel und rochr 
noch alle iibrigen in respcktvoller Entfernung von dem seltcnen und 
seltsamen Besuch. Aus der Feme machten die Anwesenden tiefe 
Vemeigungen vor der Schlange, und man warf ihr 3, 5, 7 mit den 
Beineu zusammengebundene Htihner vor, welche sie eines nach dem 
anderen mit blitzartiger Schnelligkeit erwischtc. Der so ges&ttigten 
Schlange wurde, nattirlich mit aller Vorsiclti, mit BLilfe eines langen 
Bambusstabes eine Seil-Schlinge um den Leib gelegt. Auf diese Weise 
gelang es, das Untier heraus- und bis zu einem nahen Abgrund 
zu ziehen, wo die Bhil die „Verehrungswtirdige“ kurzerhand hinab- 
kollern lieCen. 

E u 1 e. 

Dali die Bhil das Sitzen der Eule auf dem Hause zu verhindern 
trachten, horten wir bereits an anderer Stelle (S. 59). Die An- 
schauung geht n&mlich dahin, dall dunn, wenn eine Eule auf dem 
Hause sitzt und schreit, daselbst jemand, sei es ein menschlicher, 
sei es ein tierischer Insasse, sterben mtisse. Mit der Eule als kennt- 
nisreicher „Fachfrau“ befallt sich eines der Gar 6o-Lieder. 

Iieilige Fltisse. 

Gang a. 

Die allermeisten Bhil kennen die Gatiga-MnU l mu vom Hfiren- 
sagen. Die wenigsten ktinnen sich eine Wallfahrt dorthin erlauben. 
Von der Bestattung der Uberreste der verbrannten Toten in der 
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Ganga und dem etwaigen Ersatz daftir war an anderer Stelle die 
Rede (S. 262). 

Narbada(Nerbudda, N armada). 

Weil die „heilige“ Narbada das Gebiet der Bhil durchfliefit, so 
begreift es sich, dafi sie fur Bestattungszwecke viel in Anspruch 
genommen wird. Die Narbada gilt als der zweithcihgs e 1 lufl Indiens. 
Kein Wunder, dab sie auch von den Bhil, deren Gebietc sic duich 
ziebt, relativ viel verchrt wird. 

Heilige” und wirtschaftlich bedeutsame Pflanzen 
(BSume, Krauter, Grfiser). 

Ber-B&um (Zizyphus jujuba). 

Der Ber -Baum (oder -Strauch) hat scbarfe Dorner. Ftir die 
Schwiegerrautter ist es deshalb wenig schmeichelhaft , wenn in cinera 
Garbo -Lied von ihr gesagt wird, sie sei wie em 
Wege. Erinnert sei andererseits an die Roll®, welche der Ber-Bau 
(oder -Strauch) spielt am „Rulieplatz der Seele , beim Absetzen des 
Krankheitswagens an der Dorfgrenze und beim Fest nnd_Spidl der 
Kinder Smit gyaras (hier handelt es sich um eine Art Ber-B aum, 
um die Phyllanthus emblica). 

Feigenbaum (Ficus indie a) („B anyan-tree ) 

Der mit den langen herabhhngenden Luftwurzeln ausgestattete 
Feigenbaum wird von den Bhil wohl respektiert. Wir sahen wie ein 
Hochzeitszug nicht darunter hergehen soli (Anm. 228). Aus dem 
gleichen Grund vermeidet man es auch, ein neues Haus etwa so 
anzulegen, dafi es von einem Feigenbaum tiberschattet werde: Die 
Insaseen mUfiten ohne Nachkommenschaft bleiben. 


Khankro (Butei frondosa). 

Alles am Khdnkra-Baum, die Wurzel miteinbegriffen, findet bei 
den Bhil seine Verwendung. Die langen Wurzeln werden ausge- 
graben und zu Stricken verarbeitet. Das Holz kommt fiir allerlei 
praktische Zwecke wie auch als Brennholz zur Verwendung. Die 
grofien Blotter dienen einzeln, oder auch zu mehreren mittcls 
kleiner Bambussplisse zusammengen&ht, als Teller. Wie der reil 
eines Blattes des Khankfo-Baumes auch in der Zauberei gebraucht 
wird mullte an anderer Stelle (S. 234) dargelegt werden. Erghnzend 
sei hier auf die aberglfiubische Praxis, ein krankes Kind sieben Mai 
durch das Loch eines Kharikr«-Baumes hindurchzustecken, hinge- 
wiesen. Das tun Vater und Mutter gemeinsam in der Nacht, lndem 
sie sich vorher ihrer Kleider entledigen und dann einander das Kind 
sieben Mai durch das Loch des Baumes zureichen M ). (Taf. XI/3.) 

w») KOPPBR8 (Anm. 580) bei S. 177. 
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Mango (M agnif era in die a). 

Den Girlanden, toran genannt, aus Blattern des Mango-Baumes 
begegnen wir in den Heiratszeremonien (Anm. 228). Der Mango- 
Baum erschcint bei den Bhil heute nirgendwo als f ,Totem", obwohl 
er nicht so selten als Tatauierungsrauster mit einem Pfauen, darauf, 
anzutreffen ist. Dasselbe Bild wird ja auch, wie wir sahen, in der 
Zeit der Wane -Tage in der Nahe dor Schlafstatten angebracht. 
(Anm. 230, S. 29, 30). 

Bei den Hindu geht die Kevcrenz vor dem Mango-Baum so weit. 
dall sie sein Holz nicht als gewohnliches Brennliolz verwerten 
wollen. Die Bhil tun da nicht allgemein, sondem nur stellenweiso 
mit. Man vermeidet das aus der Furcht heraus, sonst gegebenenfalls 
ohne Nachkommenschaft zu bleiben. Die Verheiratung von B&umen 
mit Bftumen spielt bekanntlich in hinduistischen Kreisen eine groile 
Rolle. Soweit wir feststellen konnten, kennen die Bhil unter dieser 
Eticksicht nur eine „Verheiratung“ des Mango-Baumcs. 

Der Eigentiimer eines jungen Mango-Baumes iflt nicht von 
dessen Friichten, solange er ihn nicht „verheiratet“ hat. Eine Ver- 
nachliissigung dieser Sitte hlitte eine Geffthrdung der cigenen Naoh- 
kommen8chaft zur Folge. Der Ritus ist im wesenllichen derselbe 
wie bei einer Hochzeit, nur drangt man die Zeremonicn etwas zu- 
sammen. Es erfolgt die Einladung zur Feier mittels gelben Reises. 
IFdne-Tage werden abgehalten, 3, 7 oder 9. Allabendlich versam- 
melt man sich zu Spiel und Gesang. Die Tochter des Besitzers des 
Mango-Baumes tr&gt auf seinen Stamm die gelbe Haidt-Farbe auf. 
Nach Ablauf der W ane-Tage findet die Schenkung von Kleidern 
statt. Schliefllich erfolgt der entscheidende Ritus: Der Besitzer 
schreitet mit seiner Frau sieben Mai urn den Mango-Baum herum, 
macht also die phera. Jetzt erst pfliickt er von den ersten Friichten 
des Baumes und reicht sie seiner Tochter und seinen bhanez (den 
Kindern seiner eigenen Schwester) zu essen. Dann erst greift er 
selber zu, die iibrigen folgen seinem Beispiel. Hinsichtlich des gan- 
zen Ritus war eine restlose Klarheit nicht zu gewinnen. Einerseits 
hieB es der 3/anpo-Baum ist wie der Sohn des Besitzers, dieser mull 
ihn also verheiraten. Andererseits wurde gesagt, daU, gewissor- 
maiien in Ermangelung eines anderen, einfach der Heiratsritus an- 
gewandt werde. Schon dieses Schwanken in Bezug auf Sinn und 
Bcdeutung des Ritus legt nahe, daB er nicht auf dem Boden des 
Bhiltums gewachsen ist, sondern der Hauptsacbe nach hinduistisches 
Lchngut darstellt. 

Die Bhil des Weat-Khandesh laden Verwandte und Bekannte 
ein, wenn die ersten Friichte eines Manpo-Baumes reif und efibar 
sind. Eine „Verheiratung“ des Manpo-Baiunes scheint man hier nur 
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fiir bestimmte Ffille zu kenncn, dann n&mlich, wenn der Baum sich 
als unfmchtbar erweist oder wenn er die Friichte in unreifem Zu- 
stande herunterfallen l&fit. Ein solcher Baum werdc gewissermallen 
mit seinem Besitzer vcrheiratet, ura so ein normales Friichtetragon 
des Baumes zu bewirken. Die stattfindenden Feierlichkeiten sind 
dieselben wie die oben geschilderten. Unsere Bhil-Interpreten des 
Udaipur-Kherwara-Gebietes wuflten von einer Zeremonie der „Ver- 
heiratung“ des JVfanpo-Baumes nichts. Auch die Bhil der Arabapara- 
Gegend zeigten sich mit diesem Brauch als nicht vertraut. Sie liaben 
aber die Gewohnheit, vor Beginn der Regenzeit den Ast eines Mango- 
Baumes mit einem grollen Biindel Kodra-G ras zu umwickeln. Auf 
Grund der sich entwickelnden groilen und feuchten Hitze soli der 
Baum (der Ast?) sp&ter besonders viele und gute Friichte zeitigen. (?) 

Mahuwa, Sanskrit: madhu (Bassia l at if o lia). 

Der Mahuwa-Baum findei sich im ganzen Bhil-Gebiet, ist abcr 
nicht tiberall gleich reichlich vertreten. Besonders gesegnet damit 
sind bestimmte Distrikte des West-Khandesh. Die wild im Walde 
stehenden Ma huioa-Baume gehbren niemandem. Wer zur Zeit der 
Bliite (die BlUten werden wirtschaftlich verwertet, siehe weiter 
unten!) als erster kommt und sammelt, hat das Recht des Eigen- 
turns auf die Blliten, nicht auf den Baum. Im folgenden Jahr kann 
ein anderer als erster zur Stelle sein und so EigentUmer der Jahres- 
emte an Bliiten werden. Die B&ume aber, die jemand auf seinem 
Grund und Boden stehen hat, geboren an und fiir sich ihm. Das ist 
indes tatsfichlich durchaus nicht immer der Fall; denn oft genug 
sieht sich ein Bhil gezwungen, solche oder auch andere B&ume an 
seine Gl&ubiger abzutreten, wenn auch der betreffende Acker sein 
eigen bleibt. Die Afahuwa-B&ume vermehren sich durch den Samen. 
Das erkl&rt die Unregelm&fiigkeit ihrer Standpl&tze. Ein Verpflanzen 
junger B&ume ist mbglich, wird aber im allgemeinen nur selten 
praktiziert 

Statt Mahuwa im Hindi beLBt der Baum Mavrun im Bhili. Die 
Bhil kennen zwei Arten, die eine heifit Hfki mavri , die andere ratgol. 
Die beiden Sorten unterscheiden sich vor allem dadurch, dafi sie zu 
verschiedener Zeit die BlUten zur Erde fallen lessen. Sitki mavri ist 
nach Auffassung der Bhil saftreicher als rat gol. Der erstere lftllt 
daher im FrUhling bei fortgeschrittener BlUtezeit, bereits am sp&ten 
Nachmittag die BlUten fallen, w&hrend rat gol erst gegen 11 Uhr in 
der Nacht damit beginnt, urn etwa 10—12 Stunden spfiter wieder 
aufzuhbren. Das Fallen bzw. das Einsammeln der BlUten am 
sp&teren Nachmittag ist den Bhil unbequem, sie tun das lieber am 
fruhen Morgen oder im Laufe des Vormittags. Sie haben nun heraus- 



Die Bhil in Zentralindicn. 


305 


gefunden, dafl auch Sifki mavri die Bltiten erst ab 11 Uhr in der 
Nacht fallen lfifit, wenn man rings ura den Staram dieses Baumes 
herura, etwa in der Hohe von einem Meter liber dem Boden, mit 
Hilfe der Axt eine etwa 2—3 cm tiefe Rinne schl&gt. (Taf. XVI/3.) 
Ob die Erkl&rung, welche die Bhil fUr diese Erscheinung boreit 
haben, zutrifft, mlissen Fachleute entscheiden. Den Bhil ist schlieB* 
lich die Hauptsache, dafl das Faktum als solclies feststeht. Sio 
bringen das Phfinomen mit der Verschiedenheit des Saftes beider 
Baumsorten in Zusammenhang. Der erstere babe den st&rkeren und 
schneller zirkulierenden Saft, daher bewirke cr ein frtiheres Herab- 
fallen der Bliiten. Die durch die Axteinhiebc bewirkte Verwundung 
(„Aderlafl‘‘) des Baumes wirke retardierend auf das Stromen des 
Saftes. Und so komme cs, dafl ein so bearbeiteter Baum seine Bliiten 
erst sp&ter zur Erde fallen Lasse. 

Die Bltiten des Mahnwa-B&umes werden aber nicht nur der 
Darw-Boreitung zugefUhrt, sondern man iflt sie auch, sei es im 
frischen, sei es im getrockneten Zustande. Der Frtthling ist fUr 
viele Bhil die Zeit besonderer Not, das Getreide (der Mais) geht 
aus und so flihrt man u. a. auch die Ma/iuuxj-BlUten dem Nah- 
rungshaushalte zu. Vielfach kommt auch der Samen des Mahtiuta- 
Baumes, und zwar ftir eine Olbereitung zur Verwendung. Dio aus 
den Spalten der aufgesprungenen Rinde hervorquellende “white milky 
juice” wird, wie E. Barnes ,m ) sagt, “for dyeing purposes” heron- 
gezogen. 


Daru und Daru- Trinken. 

Daru nennen die Bhil das aus den Bliiten des MahuwaiBaumes 
gewonnene Spirituosum. Es spielt in ihrem Denken und Leben eine 
verhaltnism&flig grofle, allerdings nicht Uberall die glcich grofle 
Rolle. Im Jhabua-Gebiet bewegt sich der Daru-Konsum auf einer 
mittleren Linie. Weiter nbrdlich (Ambapara- und Udaipur-Kher- 
wara-Gebiet) bleibt er ein gutes Sttick unter dieser Linie. Im Be- 
reiche von Udaipur-Kherwara scheinen Frauen tiberhaupt des Daru- 
Genusses sich zu enthalten. Das ist in der Jhabua-Gegend nicht so, 
dort trinken sie, wenn sie etwas bekommcn, ganz wacker mit. Als 
m&fiige Daru-Trinker begegneten uns auch die „Kleinen Bhilala 41 im 
Barwani-Bczirk. Die tiichtigsten und leistungsf&higsten Daru- 
Trinker unter den Bhil wohnen im West-Khandesh. Hier schieflen 
die Mauchis den Vogel ab. Das Kind bekommt dort bereits Daru 
zu trinken, bevor ihm die Mutterbrust gereicht wird. Als entschuldi- 
gende Griinde ftir die Daru-Liebe der Bhil des West-Khandesh lftflt 
man gelten: 1. die H&rte des dort zur Verfiigung stehenden Wassers, 


•«>) (Anm. 34) S. 323. 

Hoppers, Die Bhil is Zeotrallndlen. 
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2. das besonders fieberreiche Kliraa und 3. Last but not least — die 
■Qberftille an il/afiutoa-Baumen, mit dcnen dort die Natur gcsegnct ist. 

Der Daru wird also aus den Bltiten des Mahutoa-B&umes be- 
reitet. Den Destillalionsprozell veranschaulicht die Zeichnung. 
(Abb. 20). 



Abb. 20. Daru-Bereitung. 

(Zeichnung in Anlehnung an Photo von FOREB-Haimbndorf, 

The Chenchus, bei Seite 157). 

Der Topf (links!) wird etwa zu zwei Dritteln mit Mahuwa- 
Blliten gefiillt. Diese Bliiten-Masse eteht unter Wasser und wird 
auf diese Weise eingeweicht. Das unter dem Topf brennende Feuer 
bring! den Inhalt, das vom Saft der Bltiten durchsetzte Wasser, zum 
Verdampfen. Der Dampf steigt durch ein umwickeltes und abge- 
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dichtetes Bambusrohr in den oberen Teil des rechts sichtbaren 
Doppeltopfes. Damit der Dampf rascher kondensiert, ktihlt man 
das GcfaB mit Wasser, stellt cs, wenn raoglich, in ein flieflendes 
Wasser hinein. Der so kondensierte und abgekiihlte Dampf reprh- 
sentiert bereits das viel begchrt© Getrank. Der gewdhnliche Daru 
hat etwa 7—10 Prozent Alkohol. Ein lioher prozentiger wird da- 
durch erzielt, daB man das Produkt noch einmal (oder auch noch 
mehrere Male) dem gleichen DestillationsprozeB unterwirft. 

Seit Jahren ist das Daru-Brennen in Indien Staatsmonopol, in- 
folgedessen auch den Bhil verboten. Die Ubertretung des Verbotes 
wird mit verh&ltnismnBig schwercn Strofen gealindet. Dieses Gesetz 
bezwcckte einerseits eino Eindftramung iibermtifligen Alkohol- 
genusses, andererseits natiirlich eine willkommene Einnahrae ftlr den 
Staatss&ckel. Man kann es den Bhil, wie anderen Eingeborenen- 
Volkcrn Indiens kaum verdenken, wenn sie in dem Gesetze einen 
schweren und unberechtigten Eingriff in ihre alten Gebrftuche und 
Dberlicferungen erblickten. Sie vermbgen mit dem besten Willen 
nieht einzusehen, warum sie jetzt selber keinen Daru mehr brennen 
und fiir dasselbe Quantum, das die bchdrdlich eingerichteten Betriebe 
herstellen und feilbieten, das vier- bis scchsfache des bei ihnen ge- 
wohnten Preises zahlen sollen. Die Folge war und ist ein viel 
gelibtes Schwarzbrcnnen. 

Die Gebiete der Bhil sind oft derart abgelegen und vor allem 
in der Monsunzeit so schwer zugfinglich, daB, wic w T ir von unter- 
richteter Seite hOrten, die allermcisten F&lle des Schwarzbrennens dem 
Augc des Gesetzes verborgen bleiben. (S. 138.) Dazu kommt noch eine 
auf Grund langer Erfahrung erworbene Kunst des Geheimhaltens, 
die sich selbst auf die Sprache, die man in diesem Falle als eigene 
Daru-Sprache bezeichnen kbnnte, erstreckt. So wissen z. B. nur 
die Eingeweihten, daB, wenn einer sich nach dem Befinden des 
Bruder Rangi erkundigt, schwarzgebrannter Daru gemeint ist. Ahn- 
lich weiB nur der Kundige, daB die Frage, ob die Alte bereits starb 
und verbrannt wurde, nur die Feststellung bezweckt, ob selbst- 
erzeugter Daru vorhanden ist Oder nicht. DaB sich die Bhil anderer¬ 
seits selber des Fluches eines unmhBigen Trinkens wohl bewuBt 
sind, bezeugt eines ihrer Heiratslieder. Dieses von den Frauen ge- 
sungene Lied lautet in etwas freier Dbertragung wie folgt: 

Fluch des Trinkens. 

Ein Wald von Baumsttimpfen, im Wald von B&umen hat micb 
mein Bhil (Mann) ausgeraubt. 

Tagsiiber brennt er Daru, 

Tagsiiber sttuft er Daru. 


20* 
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Weshalb hat man mich in ein solches Elend hineingeraten lassen. 
(Hier sind die Eltern als Schuldige gemeint.) 

Der Satz „Weshalb.“ ist Refrain. 

H&tte mich mein Vater doch wcggeworfen, in den strdmenden 
Flull hinein. (Refrain.) 

Tagsuber spannt er den Bogen und schiellt Gewehre ab (Refrain.) 
Hatte mich mein Vater doch den vorbeiziehenden Viehherden zu- 
gesollt. (Refrain.) 

Hhtte man mich doch in einen tiefen Brunnen hineingeworfen, 

0 Vater,.(Refrain.) 

Tagsuber gibt er mir Ohrfcigen. 

Tagsiiber dreht er am Schnurrbart herum, 

Tagstlber schreit er seinen Jodler. 

Tagsiiber trinkt er Daru. 

0 Vater, weshalb. (Refrain.) 

Hftttc man mich doch den vorbeiziehenden Viehherden zugesellt (bis). 

Dafl der mafiige GenuA von Daru von guter Wirkung sein 
kann, ist die Uberzeugung der Bhil. Er regt die Geister an und 
gibt auch den Mut, das rechte Wort zur rechten Zeit zu sprechen: 
W&t awe, Wort kommt. Ein guter, unvermischter Daru tragt den 
Ehrennamen ..jungfraulicher" Daru, w&hrend der mit Wasser ver- 
dtinnte als „verehelichter“ Daru bezeichnet wird. Um dem Gaste die 
Glite des Stoffes ad oculos zu demonstrieren, giefit der Gastgeber 
wohl einige Tropfen davon ins Feuer. Je heller es aufflammt, desto 
befriedigter leuchten allerseits die Augen. 

Nim (Me Ha Azidir a chia Indie a). 

Ein Zweig des Vim-Baumes wird des Morgens gerne als „Zahn- 
biirste" bentitzt. Die zerstossenen Blatter werden medizinisch ver- 
wendet. In der Krankheitszauberei spielt das Wedeln mit einem 
Zweige des Nim- Baumes eine Rolle. 

Ob auch bei den Bhil der Nim-Baum der Situla Maid heilig ist 
und seine Blatter Schlangen vertreibend wirken, vermOgen wir nicht 
mit Be8timmtheit zu sagen. Es ist aber durchaus mdglich, dafi auch 
auf die Bhil zutrifft, was W T . Crooke M1 ) unter genannter Rticksicht 
allgemein ftir Nord-Indien ausspricht. 

Gelbwurz. Haldi •“). 

Haldi (n. f. H.), im englischen turmeric (deutsch Gelbwurz), 
geniefit die Vorliebe der Bhil. Haldi kommt vor allem im Hochzeits- 

Ml ) W. Crooks (Anmerkung S22) II, S. 104. 

WI ) Curcuma longa Roxb. (Sanskrit — Haridrd, Hindi — Haldi, 
Bengali — Halud, Bombay Presidency — Halada). K. N. Chopra 
(Awn. 212) S. 480. 
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ritual zur Verwendung, einerseits als Hafdf-Sttickchen oder Knoten, 
andererseits in zerriebener und in Wasser verdiinnter Form als Ein- 
reibungsmittel ftlr Hande, Fiifie und weitere Kbrperteile. Fiir er- 
wachsene (heiratsf&hige) Verstorbene, die tatshchlich noch unverhei- 
ratet und daher mit Haldi noch nicht eingerieben waren, wird diese 
Zeremonie post mortem vorgenommen, welcher Ritus ausdrticklich 
„die JungfrSulichkeit fortnehmen 44 genannt wird. (S. 256 f.) Nach der 
Auffassung der Bhil fragt Bhagwan im individuellen Gericht nach dem 
Tode darnach, ob diese HaMt-Einreibung stattgefunden hat oder 
nicht. Es ist moglich, dall auch hier wieder eine charakleristische 
Umdeutung eines Hindu-Ritus stattgefunden hat. Nach W. Crooke •“) 
kbnnen die Bhuts “burning turmeric” nicht vertragen, die Bhuts 
halten also von einer der Verbrennung tibergebcnen Leiche sich fern, 
vorausgesetzt, dall diese ordnungsgemg.Il mit Haldi eingerieben war, 
soi es bei der Heirat, oder doch post mortem. Die Bhil legtcn die 
Sache, wie in anderen Fallen, in die Hand und in die Kompetcnz von 
Bhagwan. Dieser Deutung kommt vielleicht eine urn so groflere 
Wahrscheinlichkeit zu, als die Bhil die Geister der verstorbenen 
„Hagestolze“ und ..spinsters 44 keineswegs so stark flirchten wie die 
Hindu das tun w4 ). 


Safran* 5 *). 

Die Bhil reden zuweilen von Safran, wo sie Haldi meinen. Auch 
in der Literatur findet man gar nicht selten, wie beides miteinander 
verwechselt wird. Dabei besteht tats&chlich ein grofier Unterschied. 
Als Safran bezeichnet man die Samenstielchen der A’esar-Blume, die 
pro Kilo etwa Rupien 40.— kosten, wdhrend ein Kilo Turmeric- 
Wurzeln fiir ein Pear Annas zu haben ist, welcher Preis so gerade 
der Leistungsffthigkeit einer Bhil-BOrse entspricht. 

•**) W. Crooks (Anmerkung 322) I, S. 237. Zu welchcn Konsequenzen 
dio Vorstellung von der Notwendigkeit der Einreibung mit Gelbwurz-Brei 
flihren kann, erhellt aus einer anderen Mitteilung von Crooke. Sie bezieht 
sioh auf den nordindischen FluB Yanuma (= Yami) “The Yanumd 
according to modern story told on her banks was unmarried, and hence 
some people will not drink from her because she was not purified by the 
marriage rite, and so the water is heavy indigestible” (W. Crooke, a. a. 0., 
S. 36). 

6M ) Nach der Darstellung, die J. Hoffmann von der EinroibungB- 
zeremonie mit “turmeric" an Brant und Brttutigam gibt, bringen auch die 
Munda diese Angelegenheit in eine direkte Beziehung zu ihrem hflehsten 
Gott Singbonga (Anm. 213, VIII, S. 2554 ff.). 

** s ) Crocus sativus (Sanskrit — Kumkuma, Saurab — Kasmtrajanma; 
Hindi — Kesar Jafran-, Bengali — Jafran, Bombay Presidency — Safran, 
Kessar usw.) R. N. Chopra (Anm. 212), S. 316. 
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6 r S s e r. 

An „heiligen“, zeremoniell gebrauchten Gr&sern finden eich bci 
den Bhil drei, n&mlich darobari, ijabaro und kaharo. Darobari M# ) 
dttrfte dem vedischen ..sacrificial grass'* darbha, m. Grasbtischel, 
Biischel bildendes Gras, entsprechen, wfthrcnd kaharo vielleicht mit 
dem Kuia-Gr&8 (Poa cynosuroides ) in Zusnmmenhang sleht. Diese 
queckenartige Grasart ( darobari ) bildet bei den Bhil den Gegenstand 
des Ratsels „Lebcn in den Augen einer totcn Henne“. Es ist auller- 
ordentlich z&h. Scheinbar vbllig ausgetrocknet, lebt es doch, wenn 
angefeuchtet, rasch wieder auf. Es wird gebraucht nach der Vcr- 
brennung eines Toten beim Reinigen der Axt und im Zeremoniell 
der grofien Totenfeier („Das Spiel mit dem Gr&slein**). (S. 270.) 

Die beiden anderen Grasarten, fabafo und kaharo, kommen zur 
Zeit der Sonnen- und Mondfinsternis zur Verwendung, und zwar 
so, daB man Biischel davon liber der Tttr, die in den Yiehstall 
hineinftihrt, oder an einem der Pf&hle, die im Viehstall stehen, an- 
bringt und befestigt. Els kann ein derartiges BUschel auch auf dem 
Misthaufen seine Stelle finden. Die Absicht geht in diesen Fallen 
dahin, auf diese Weise das Vieh vor schhdigenden EinflUsscn 
(Krankheit, Diebstahl usw.) zu schdtzen. Kaharo und $abaro konnen 
als “magic grass” bezeichnet werden und sind in den genannten 
F&llen wohl als Schutzmittel gegen den BOsen Blick zu werten W7 ). 

Bhil-Lieder. 

Originaltext mit Interlinear- und freier Ubersetzung. 

Wenn die nachstehenden Lieder im Originaltext samt Inter¬ 
linear-!) bersetzung gebracht werden, so ist dabei im besonderen an 
linguistische Interessen gedacht. An guten, genuinen Bhili-Texten 
ist in der Vergangenheit noch nicht sehr viel verbffentlicht worden. 

Das Verdienst, diese Texte sicher gestellt zu haben, kommt dem 
ies Bhili kundigen Missionar L. Jungblut zu. Ihm sei dafUr auch 
an dieser Stelle warmer Dank gesagt. 


**•) H. Grassmann: Wbrterbuch zum Rigveda, Leipzig 1873, Sp. 580. 

M7 ) W. Crooke (Anmerkung 322) II, S. 29, nennt als “sacred grasses”: 
the Kusa, the Durva, the Darbha grass. "Some of these sacred grasses form 
an important ingredient in the Srdddha offerings to the sacred dead, some 
are used in the marriage and cremation ritual, on some dying man is laid 
at the moment of dissolution. They are potent to avert the Evil Eye, and 
hence the mother of Rama and Lakshanuma, when she looks at them, breaks 
a blade of grass” (W. Crooke, a. a. 0., S. 30). Man sieht, es besteht hier 
in dieser Angelcgenheit eine weitgehende Ubereinstinimung zwischen Bhil 
und Hindu, aber diese tlbereinstimmung ist keineswegs eine vollstfindige. 
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Es bleibt zu bemerken, dad diesc Lieder alle auch phonogra- 
pliisch festgelegt warden konnten, nnd zwar mittels einer Apparatur, 
die Dr. Mario Schneider (Leiter des Phonogramm-Archivs in Ber¬ 
lin) mir im Winter des Jahres 1938—1939 in dankenswerter Weise 
nach Indien geschickt hatte. In den ersten Monaton des Jahres 1940 
wurden diese Walzen von der Schweiz aus nach Berlin gesandt, wo 
man darnach in der tiblichen Weise die Galvanos herstellte. Uber 
deren weiteres Schicksal fehlt aber bis heute jede Nachricht. 

Domor-Lied. 

Heiratslied, vornehmlich von Frauen gesungen. Es gilt als ein 
Lob auf den Br&utigam. Die famor sind ein beriihmter Bhil-Clan. 
(S. 110.) 

1. Damor, dholah dhawarayan tarah gam re. 

0 Damor, dholafi dhawarayan Deine Ddrfer. 

Refrain: Damor baro sobhilo. 

Damor groli schon. 

2. Damor, dhalkesi Qlhalafi 
Damor, baumelnde Schilde 
bindi aw re 

binde komme. 

Refrain: wie oben. 

3. Damor, keryah ka^ari 
Damor, Hiiften (von) Dolch 
phuhduii ral re. 

Quaste baumelt. 

4. Damor, tarah rehdah ne 
Damor, deinc K&lber und 
marah pa^arx re. 
meine Wasserbilffel. 

5. Damor, dhole ghorile sari 
Damor, weilles Pferd (auf) steig 
aw re. 

komme. 

6. — 4. 

7. Damor amaliyah maloh 
Damor Tamarinden Plateau 
man gayah sare re. 

im Kiihe weidet. 

8. Damor, maro taro ziwarlo 
Damor, mein dein Leben 
se ek re. 

ist eins. 
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9. Damor, tare mare miya 
Damor, dir mir Liebe 
ghani lage re. 

viel affiziert. 

10. Damor, tarah maslah ne 
Damor, deine Fische und 
mara ro\a re. 

meine Brote. 

11. Damor, gayafi sarhon 

Damor, Kiihe lasset uns weiden 
ne apuh rehoh re. 

und uns beide lasset bleiben. 

Freie Obersetzung. 

1. 0 Damor, Deino Heimatddrfer sind Dholaft und Dhawararyan. 
0 Du sehr echbner Damor (Refrain). 

2. 0 Damor, binde baumelnde Schilde um und korame. 

3. 0 Damor, von Deinen Hiiften baumelt ein Dolch mit Quasten. 

4. 0 Damor, Deine Kfilber und meine Wasserbtiffelstiere. 

5. O Damor, besteig ein weilies Roll und komme. 

6. — 4. 

7. Der Damor weidet die Kiihe auf dem Tamarinden-Plateau. 

8. 0 Damor, Dein Lcben und das meinige sind eins. 

9. O Damor, Dich und mich affiziert eine grolle Liebe. 

10. 0 Damor, Dein sind die Fische und mein die Brote. 

11. 0 Damor, lall uns die Kiihe weiden und zusammen bleiben. 

Detoor-Hochzeitslied: 

„Schwfi.gerin und Schwager“. 

Im Liede spricht die Braut, in Liebe erfallt flir ihren jlingeren 
Schwager, den sie unter Umstfinden heiraten kbnnte, zumai, 
wenn ihr jetziger Mann sterben sollte (vergleiche den letzten Vers 
des Liedes). Dewor — jlingerer Bruder des Mannes, Schwager. 

1. Dewor, hantan hantan bhami. 

Schwager, Mfirkte M&rkte schw&rmte ich. 

Deworiyun day lagyun (— Refrain). 

Schwager Liebe affizierte. 

2. Dewor wankarli musyaii re. 

Schwager schief Schnurrbart. 

8. Dewor tilari mullawe. 

Schwager Stirnplfittchen kauft. 

4. Dewor, kuni ham mulwo? 

Schwager, welche flir kaufen Sie? 
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5. Bhabi tannin haru mulwun. 

Schwiigerin Sie fiir kaufe ich. 

6. Dewor bhamaryan palah ro M# ). 

Schwager „Bienc 44 -rischen Bubikopf eines. 

(schwarz wie eine Biene). 

7. Dewor genulah mul lawe. 

Schwager Schmucksache kauft er. 

8. Dewor, kuni haru mulwo? 

Schwager, welche filr kaufen Sie? 

9. Bhabi, tamun haru. 

Schw&gerin, Sie ftir. 

10. Dewor, marze taro wiro. 

Schwager, mogc sterbcn dein Brudcr. 

Freie tlbersetzung. 

1. 0 Schwager, ich schwarmte von Markt zu Markt. 

0 Schwager, Liebe affizierte (ergriff) mich (Refrain). 

2. Der Schwager hat einen schief gedrchten Schnurrbart. 

3. Der Schwager kauft einen silbernen Stirnschmuck. 

4. 0 Schwager, fiir welche kaufen Sie? 

5. 0 Schwiigerin, fiir Sie kaufe ich. 

6. Der Schwager hat Bubikopfhaare, schwarz wie Bienen. 

7. Der Schwager kauft Schmucksachen. 

8. 0 Schwager, fiir welche kaufen Sie? 

9. 0 Schwggerin, ich kaufe fiir Sie. 

10. 0 Schwager, es sterbe Dein Bruder. 

..Raubiiberfall der D am o r 44 . Hochzeitslied. 
Oder „Entftihrung (kidnapping) der ftlteren Schwester der Braut“. 

1. Sari sari <j.amoroh ni phozait. 

Es riickte vor Sari Damors der Armee. 

Hiramal, bari sari tari phozah (= Refrain). 

Hiramal, grotte riickte vor Deine Armee. 

2. Zai gheryuh, wewai, taruh gherun. 

Gingen umzingelten, Verwandter, Dein Haus. 

3. Sari sari newa bhai ni phozaii. 

Es riickte vor Sari Newo Bruders des Armee. 

4. Wewai gahdhye nahi $ungar deda. 

Verwandter verrtickt fliichtete Hiigel nahm. 

5. Rahdosuh te gher marl gherayun. 

Weib jedoch Haus im umzingelt. 

6. Hai bandi ghorile sarawo. 

Ergriffen gebunden auf das Pferd hebet. 


WB ) In Liedcrn steht biters ro statt no. 
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Freie Ubersetzung. 

1 . Es rtickt aus, es rtickt aus das Heer der Damor. 

0 Hirimal M# ). eine grofie Armee, Deine Armee rlickte aus 

(Refrain). 

2. Sie gingen und umzingelten, o Verwandte, Dein Haus. 

3. Es zog aus die Armee des Bruders Newo M0 ). 

4. Der verriickte •“) Verwandte lief fort und gewann cinen HUgel. 

5. Seine Alte**) (sein Weib) hat man im Hause umzingelt. 

6. Ergreift sie, bindet sie und setzt sie auf ein Pferd. 

Maluri — Frauen-Hochzeitslied. 

„Keine Braut aus der Feme sollst Du Dir holen, sondern nimm 
eine” aus der Heimat.“ Die Mahnerinnen gehoren der Partei des 
Br&utigams an. Maluri steht flir die Braut aus fernem Lande, die 
er sich eben nicht holen soli. Das Malwa-Gebiet ist den Bhil be- 
nachbart, es ist verh&ltnism&fiig fruchtbar und reich und loekt daher 
auch manche Bhil. 

1. Maluri hamalai maluwa des man. 

Maluri wird gehort Malwa Land im. 

Mati re zazo maluri ne des (— Refrain). 

Nicht geht Maluri der Land (ins). 

2. Hathira lai aluh apra des no. 

Elefanten bringt gebe ich unserm Lande von (Dual, Plural). 

3. Amari tot aluri opr<* des ni. 

Traggestell bring gebe ich unserm Lande von. 

4. Ghorila lai alun apra des no. 

Pferde. 

5. Palanufi lai alun apra des nun. 

Sattei. 

6. Lagameii lai aluti apra des ni. 

Ziigel. 

7. Mohera lai alun apra des na. 

Kopfgeschirr. 

8. Pagn lai aluri apra des ni. 

Turban. 

9. Bhorilan lai aluii apra des nail. 

Pulsringe. 

“•) Hiramal ist Eigenname. 

•••) Newo ist arbitr&rer Eigenname. 

•si) Die eine Partei (Brautpartei) nimmt in den Liedern die andcre 
Partei (Partei des Briutigams) geme her, wie auch umgekehrt. 

*«) Die Alte ist die (wahrscheinlich altcre) Schwester der Braut. Deren 
Mann ist dann naturlich Schwager der Braut. 
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10. Kandoro lai alut\ apra des no. 

Lenden gurt. 

11. Lafani lai aluh apra des na. 

Braut. 


Freie tlbersetzung. 

1. Maluri wurde gehbrt im Malwa Lande. 

Sie geht nicht ins Land der Maluri (ins Malwa-Land) (Kefrain). 

2. Elefanten bringc ich aus dem eigencn Lande. 

3. Des Elefanten Traggestell bringe ich aus dem eigenen Lande. 

4. Pferde bringe ich aus dem eigenen Lande. 

5. Einen Sattel bringe ich aus dem eigenen Lande. 

6. Ztigel bringe ich aus dem eigenen Lande. 

7. Das Kopfgeschirr bringe ich aus dem eigenen Lande. 

9. Silberne Pulsringe bringe ich aus dem eigenen Lande. 

10. Einen Lendengurt bringe ich aus dem eigenen Lande. 

11. Eine Braut bringe ich aus dem eigenen Lande. 

Wagdzi nun bairun (Wag Hz Vs Frau). 
Hochzeitslied. 

1. IMst meri lai kamaruii, bubo ***) sari gyo: 

Hohe zweistiickige rote Ttir, Babo kletterte hinauf: 

HUtte, 

dham 9ti ), dham, dham; dham, dham, dham. 

Babo zimaiduH (— Refrain). 

Babo (den) will ich fiittern. 

2. Satoas man no rot banayo ; Khimo ••*) khai gyo: 

V/a Maund von Brot gemacht; Khimo gegessen: 

(40 Pfund) 

4as, das, 4as; ijlas, (fas, (jlas. 

3. Wagzi nuri bairun tirat salyuh; Wagzi rows: 

Wagzi des Frau Pilgerfalirt gegangen; Wagzi weint: 
dhal, $hal, 4hal\ ifhal, ijlhal, 4hal. 

4. Wagzi nun ftairtM pasuh ayur i; Wagzi hanhe: 

Wagzi des Frau zurilck gekommen; Wagzi lacht: 

Khad, khad, khad ; khad, khad, khad. 

««) Babo = Sadhu, der frorame Bettler! 

*•*) Dham etc. Klangnachahmung. 

m») Khimo, fingierter Name eines Menschon, den man schlecht machen 

will. 
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Freie Dbersetzung. 

1. Ein hohes zweistbckiges Haus, eine rote Ttir. 

Der fromme Bettler stieg hinauf: 

Dham, dham } dham; dham, dham, dham. 

Dem frommen Bettler gebe ich zu esaen (Refrain). 

2. Ich habe ein Brot gemacht, VA Mani, 600 Pfund schwer. 

Der Khimo hat es aufgegessen: 

Das, das, (fas; das, (fas, (fas. 

3. Die Frau des Wagazi machte eine Pilgerfahrt. 

Der Wagazi weint: (f hal, $hal, dhal; (fhaf, (fhaf, (fhaf 

4. Des Wagazi Frau kehrte zuriick. Der Wagazi lacht: 

Khad, khad, khad ; khad, khad, khad. 

Jiiterinnen-Lied. Spiel nach der Arbeit 

Die Landherren werden daran erinnert, dafl auch Zeit ftir 
Unterhaltung gegeben werden mull. 

Daro <j.ubyo (f or dungre re, 

Tag untergegangen Dordungar (in), 
hufilun gyuh wan mail. 

Papagei gegangen hi. Hain (in den). 

Das Vorstchende wird als Refrain nach jeder der folgenden 
vier Strophen -vriederholt. 

1. Newa bhai, taraii parazyaii re 

Newo Bruder, Deine Arbeiter 

gtiari ek ramtaii mel. 

Augenblick einen zu spielen stelle. 

2. Zhitra bhai, tarah parazyan re 

Zhitro Bruder, Deine Arbeiter 

ghari ek ramtaii mel. 

Augenblick einen zu spielen stelle. 

3. Razhing bhai, taraii parazyaii re 

Razhing Bruder, Deine Arbeiter 
ghari ek ramtaii mel. 

Augenblick einen zu spielen stelle. 

4. Lalsan bhai, tarah parazyan re 

Lalsan Bruder, Deine Arbeiter 

ghari ek ramtaii mel. 

Augenblick einen zu spielen stelle. 

Freie Dbersetzung. 

Der Tag ging zur Neige in Dordungar (Dorf im Panchmahal 

Distrikt), 

Der Papagei ging (flog) in den heiligen Hain. (Refrain.) 


Die Bhil in Zentralindien. 


317 


1. 0 Bruder Neico, laB Deine Arbeiter einen Augenblick spielen. 

2. 0 Bruder Zhitro, laO Deine Arbeiter einen Augenblick spielen. 

3. 0 Bruder Razhing . 

4. 0 Bruder Lalsan . 

J&terinnen-Lied. Opferbereite Liebe. 

Des Trommlers wegen l&fit sie alles, selbst ihre Kinder, im Stich. 

1 . Dumara ne kyarane men sule kaleran melyaix. 

Trommler des wegen ich Herd (halbe) gestellt. 

Wasserkrtige 

Dumara me* zange raza no kunwar (Refrain). 
Trommler ich betrachtet Konigs des Sohn. 

2. Dumara nekyarano men ukere to plafx melyan re. 

Trommler des wegen icli auf Misthaufen Ktirbe hingestellt. 

3. Dumara ne kyarane ntert zholi man balawan melyaix re 

Trommlers des wegen ich Schaukelwiege in babies hingestellt. 

4. Dumara ne mathe zhagmagiyali topi re. 

Trommlers des Kopf (auf den) schiramernden Hut. 

Freie Dbersetzung. 

1. Des Trommlers wegen stellte ich die Wasserkrugh&lften (ge- 
braucht zum Brotbacken) auf den Herd. 

Ich hielt den Trommler flir einen Kbnigssohn. (Refrain.) 

2. Des Trommlers wegen stellte ich die Korbe auf den Misthaufen. 

3. Des Trommlers wegen stellte ich die beiden Wasserkrtige (welche 
geftillt aufeinander stehend von den Frauen auf dem Kopfe 
getragen zu werden pflegen) an der Wasserstelle nieder. 

4. Des Trommlers wegen legte ich die Babies in die Schaukelwiege 
hinein (um ihrer ledig zu sein). 

5. Auf des Trommlers Haupt schimmert und glftnzt ein Hut. 

Geliibde- oder Jahrmarkt-Lied. 
Weihegeschenke im Dberflufl. 

Auf dem Wege zur Fair (zum Jahrmarkt), womit vielfach eine 
Wallfahrt verbunden 1st. 

1. Unsan unsaii re, Dawozi •••) 

Hoch hoch .... 

bagalan bhame (bis). 

Weille Sumpfvbgel schweben. 


*M) Dawozi, arbitrftrer Eigenname. 





318 


WlLHBLM KOPPBRS. 


2. Nisan nisan re, Dawozi 

Unten unten .... 
nisahuh bhame. 

Zeichen (Fahne) flattert. 

3. B hog on ni re, Dawozi, pagri wale. 

Schlachtopfer der —, Dawozi, Koppel entsteht. 

4. Naruloh na re, Dawozi, ukeran wale. 

Kokosntissen der Dawozi, Misthaufcn *® 7 ) sammelt sich an. 

5. Lobhanoh ni re, Dawozi, dhupe sare. 

Weihrauch von —, Dawozi, Rauchopfer steigt. 

6. Khazaroh no, Dawozi, bhoge pare. 

Herden der Dawozi, Schlachtopfer fallen. 

(Wasserbtiffel 
und Zicgen) 

7. — 1. 

8 . — 2 . 

9. Ohiyoh na re, Dawozi, diwa bale. 

Schmelbutter von Dawozi, Lichter brennen. 

10. Bandukoh na re, Dawozi, andre gaze. 

Gewehren von Dawozi, Donner donnert 

11. Khunoh na re, Dawozi, khale sale. 

Bluthtille von Dawozi, Grfiben gehen. 

12. Surmah na re, Dawozi, ukera wale. 

Siille Brbtchen von Dawozi, Misthaufen entetehen. 

13. Khazaroh ni re, Dawozi, guzari bharay. 

Herden (vgl. V. 6) von Dawozi, Viehmarkt sich flillt. 

14. Maplari na re, Dawozi, lagra bharay. 
Licht-Tellerchen M8 ) von Dawozi, Eselslasten fllllen sich. 

Freie Ubersetzung. (Siehe S. 163 f.) 

GelUbde- oder Jahrmarktslied. 

Gesungen bei Gelegenheit der Einlbsung eines GelUbdes oder 
bei einer Fair (Jahrmarkt). 

1. Kafhi bhir man bada ledi. 

Schwerer Not in GelUbde genommen. 

Afan re man (Refrain). 

Geltibde — Gehibde. 

2. Doeri bhir man bada ledi. 

Schwerer Not in Geltibde genommen. 


6#7 ) Haufen so groB wie Misthaufen. 
««) Gebraucht als Opfergabe. 
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3. Zor khazroti ni badi ledi. 

Koppel Wasserbuffel von GelUbde genommcn. 

4. Dorati thaine bada ledi. 

„Drangsalig“ seiend Geliibde genommen. 

5. Baza thaine bhog aluti. 

Freudig seiend Schlachtopfer gebe ich. 

6. Zor bokrati no bhog aluti. 

Koppel Ziegen von Schlachtopfer gebe ich. 

7. Zor naruloti no bhog alun. 

Koppel Kokosnllsse von (Schlacht)opfcr gebe ich. 

8. Hawa mani hiduti alyuti. 

\Va Mani Mehl gab ich. 

Freie tfbersetzung. (Siehe S. 163.) 

Hifiew-Lied. 

Auch „des Bettclns Hirien" gcnannt, vor dem Diwnli-Fest ge* 
sungen. Gber die Bedeutung des Wortes Jitrten siehe S. 194. Die 
Sftnger des Liedcs singen und betteln. 

1. Tin titiyati ni tutigli re: 

Drei Stbckchen von Kiirbchen 
Ratigli dalwa zay. 

Ratigli mahlen geht. 

Ratigli weli weli dalze re: 

Ratigli schneller mahle 
Mar salo bhukyo say. 

Mein Bettelnder hungrig geht. 

2. Kalati baldoti ni nai re, 

Schwarze Ochscn von Pflug - 

Dholati ni wadai. 

WeiBen von Gewinn. 

Oam no tafiti em ke, ke: 

Dorfes des Vorsteher so sagt, dall: 
hatiko, mara bhai. 
pfltige, mein Bruder. 

3. Pani man pragri wage, 

Wasser im Flullplatschern tbnt, 

Kya zanawar zay ? Raza bhoza ni fikri re: 

Was ftir Tier geht? Ktmigs Bhoz des Tochter 

„nortati“ dekhan zay. 

„Novene“ zu sehen geht. 
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4. Nani woven thangan mandi re: 

Kleine Schwitgerin bitten (unaufhorlich) anfing 
„Khangalo . gharanV 4 

..Halsring lasse machen!“ 

5. Undo kuxoo; dher sahkri re, 

Tiefer Brunnen; Rand schmal 
Kareli, wel pani bhar re: 

Kareli, schneller Wasser fiille 

paniyari, taro surilo tfh ilo mel. 

Wassertriigerin, deine Armringe locker stelle. 

6. Lipya thabya ora re; sarwar wisu zay. 
Verschraiert verklebt Veranda beillender Skorpion geht. 

7. Kola pur'isa nun laluh re, 

Schwarzen Schwanzes Affin 

Khay se tel mapa. Kadi bahgpi man 

ifit Ol(pflanze) mein(e). Wenn je Schlinge in 

pap se te ramse ghu gharmal. 

wird fallen dann wird sich balgen (wie beim Spiel ghu gharmal). 

8. Khole ghalyuh dosruh re, lun lagarti zay. 

Scholl hineingelegt Gurke Salz aufschmierend geht. 

Mara hath man katingo dhamkatouh do ne 
Meiner Hand in Keulc scklage ich zwei und 

ear. Samra samri lap papyah re: mogri 

vier. Der ChamSr, die Chamarinnen streiten — Keule laB mich 

dhamkanl 

schlagen! 

9. Sali, tuh kern dubli re? Salo mare desl 

Bettelnde, Du weshalb mager? Komme in mein Land! 
Kafhiya *'•) gauh kheri gahkhri, dhamkawuh do ne sar, 
Kathiya Weizen von dicken Brbtchen will ich fiittern 2 u. 4. 

10. Hakki maid ghani paki re: ghati bharuka khay. 

Mais MdUX sehr hart Mahlstein Sprtinge iBt (macht) 

Khati sah man ni rabapi re: pef dhapuka khay. 

Saure Buttermilch in der Brei Bauch Sprtinge illt. . 

11. Amriyo m ) refen salape re: narde pani zay. (Bis) 
Amriyo Eimer-Walze bringt in Gang: AbfluB (durch) Wasser 

geht. (Bis) 

12. Hipien • n ), huh huto, huh zage, gofiyah na raz? 
Was schlafend bist, was wachst Du, Rindern von, o Kbnig? 

•**) Name der feinsten Weizenart. 

•*•) Eigenname. 

® 71 ) Mit Biptin werden auch die noch folgenden Verse eingeleitet 
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Tare ahgne nagari na log aya. Ze tari marzi 
Auf Deiner Veranda Stadt der Volk gekommen. Was Dein Wunsch 
hoe, te al: Suniyo tTS )al rokro ! Hamun zaiye 
sei, das gib: Rupie gib Silbermiinze! Wir wollen gehen 
Phatun * 7S ) ne gher maduro lewa. Phatun, kun, 

Phatuh zum Hause Daru zu holen. Phatun, sage ich. 
mart' hen: „Madaro bhari al. H 
meine Schwester: „Daru fillle gib.“ 

„Galya pitol nuh hahkaluit muwo fhagwa ayo“ 
„GuB-Bronze“ von (aus) Halsring Toter zu bctrUgen kommst.“ 

13. Ripen, bafo gher,' bara ahgna, bhai, khunuh nam 

Hirieh, GroBes Haus, groBe Veranda, Bruder, wessen Namen 
lehuii? Hun huto, huh zage: hamun aya lewa sokro. 
soli ich Was schlftfst Du, was machst Du: Wir kamen zu neh- 
nehmen? men Rupie. 

14. Hirieh, Raphalyo nag, Wazing nag wasa phere, 

Hifieh, (des) Termitenhiigel(s) Schl&nge Wising Schlange Wort 

wendet Nag. Zhele 
Schlangen, aufnimmt 

nagah. Tinhi banawi ahgmol ; Uni banawi salar. 

Schlange. Daraus gemacht Dreckknbtchen; davon gemacht Saiar- 
weibl. Kuh; 

tino banayo goriyo godabo ; tiiw parewo hahd: tyo dharuke. 
davon gemacht Rind; davon Stier Stier: der fordert heraus 

zum Kampfe. 


Freie Obersetzung. (Siehe S. 196 f.) 

M&nner-Ditofifi-Lied. „Hifien der Herde“. 

Jeder Vers beginnt mit dem Worte Hiji. 

1. Hifi, sari pheri saleri des: mata behari amliye mal. 
Hifi, geweidet herum- im ganzen Lande: Mata hingesetzt Amlin 

gefUhrt (trans.) (Tamarinden 

plateau auf). (Bis). 

2. Hifi, sari pheri saleri des: MSU 

Hifi, geweidet herumgeflihrt im ganzen Lande: „Nicht Mata 
lizaze kataliye des! 
nimmt mit zum Kataliye Land!** 


• TI Poetisch ftlr Rupie. 

• 7 ») Name einer Frau. 

Hoppers, Die Bhil in Zentralindien. 
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3. Htrt, Kafala log kharab se: man marhe to korare. 

Hiri, Kafala Leute schlecht sind: mich werdcn tdten denn mit 

der Axt. 

4. Hiri, agio sare zhinzwo, ye pasalari thairah. 
HijH, die vordersten weiden feines Gras, die hintersten Stengel. 

5. Hiri, sari pheri sarere des: ri boli salar: 

Hin, geweidet herumgefiihrt im ganzen Lande: blieb sprach 

Salar: 

Lampa, tarsyah te lagi.“ 

„0 Hirte, Durst dich affiziert." 

6. Hiri, „Narbada na ara sahkra: mdtd, 

Hiri, flarbada der Absteigstelle schmal: 0 Maid 
dhiri pohkarun 

langsam schltirfe Wasser. “ 

7. Hiri, ogli piye nir, ye pasalri kado. 

Hiji, die vordersten trinken klares Wasser, die hintersten trtibes. 

8. Hiri, soriyah hire koryah dhotiyah: sanyun 

Hiji, losgemacht von Seide r&nderlich dhoti: durchgeseihtes 
pani payuh. 

Wasser getr&nkt. 

9. Hiri, bhabriyo sazan no mor, pah 

Hiri, geschlagen (mit Felsen der Pfau, Fliigel) aber 
bhabriya barseh batra. 

verwirrt 1200 Herden. 

Freie Cbersetzung. (Siehe S. 195 f.) 

„Einst und jetzt.“ M&nner-Crar&o-Lied. 

1. Kuhwaro baton hah4e sele kareli. 

JUngling war und (wie) Stier (Held) Freiheit machte. 

Sel zamburi (Refrain). 

Freier Zam6ur<(-Baum). 

Bairuh karyuh ne mari sel khoi ali. 

Frau gemacht und meine Freiheit verloren gegeben. 

2. Kuhwaro baton mari pagri bahdeli. 

Jangling war mein Turban gebunden. 

Bairuh karyuh ne mare suhtuh bahdaryun. 

Frau gemacht und (sie) mir Fetzen umgebunden. 

3. Kuhwaro hato ne handle sogalah ralelah. 

Jangling war und (wie) Stier (Held) Quasten liell ich herunter- 

(Turban-) baumeln. 
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Bairuh karyuh ne marah sogalan gamayaii. 

Frau gemacht und (sie) meine Quastcn verloren. 

4. Kuhwaro hato ne hahfa kurta perela. 

Jiingling war und (wie) Stier(Held) Ilemd(Ober) angezogen. 
Bairuh karyun ne mara kurta gamaya. 

Frau gemacht und (sie) meine (Ober-)Hemden verloren. 

5. Kunwaro hato ne hahtfe bhorilah perelah. 

Jtingling war und (wie) Stier(Held) Pulsringe angelcgt. 

Bairuh karyun tie marah bhorilah gamayaii. 

Frau gemacht und (sie) meine Pulsringe verloren. 

6. Kuhwaro hato ne haixde dhotira perela. 

Jiingling war und (wie) Stier(Held Dhoti angelegt. 

Bairuh karyuh ne mare langof. perawi. 

Frau gemacht und (sie) mir Schamtuch umgebunden. 

7. Kuhwaro hato ne hahtjle bandukyah dhareli. 

Jiingling war und (wie) Stier(Held) Gewehr in der Hand hielt. 
Bairuh karyuh ne man lakri hawari. 

Frau gemacht und (sie) mich Stock ergrcifen gemacht. 

8. Kuhwaro hato ne hanfe ghorile sarelo. 

Jiingling war und (wie) Stier(Held) auf ein Pferd gestiegen. 
Bairuh karyuh ne maneh gadhere beharyo. 

Frau gemacht und (sie) mich auf einen Esel gesetzt (trans.) 

9. Kuhwaro h.cdo ne hah$e kanforo perelo. 

Jiingling war und (wie) Stier(Held) (silberne) Hiiftkette um¬ 
gebunden. 

Bairuh karyuh ne maro bhihdi no kan&ro. 

Frau gemacht und (sie) mein (ist) Hanf von Hiiftschnur. 

Freie Dbersetzung. 

1. Als ich noch ein Jiingling war, da genoli ich die Freiheit wie 
ein Held (Stier). 0 freier Zamum-Baum (Refrain). 

Da nahm ich eine Frau und meine Freiheit war dahin. 

2. Als ich noch ein Jtingling war, da band ich einen Turban urn. 
Da nahm ich eine Frau, sie band mir einen Fetzen um. 

3. Als ich noch ein Jiingling war, da legte ich wie ein Held (Stier) 
mir eine Turbanquastc an. 

Da nahm ich eine Frau und verlor meine Turbanquastc. 

4. Als ich noch ein Jiingling war, da bekleidete ich mich mit einem 
Oberhemd. 

Da nahm ich eine Frau und verlor mein Oberhemd. 

2-f 
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5. Als ich nocli ein Jiingling war, da legte ich mir wie ein Held 
(Stier) Annringe an. 

Da nahm ich eine Frau und verlor meine Armringe. 

6. Als ich noch ein Jtlngling war, da bekleidete ich mich wie ein 
Held (Stier) mit einem Dhoti (Obergewand). 

Da nahm ich eine Frau, sie band mir ein Langufi (Scham- 
tuch) um. 

7. Als ich noch ein Jiingling war, da nahm ich wie ein Held (Stier) 
ein Gewehr in die Hand. 

Da nahm ich eine Frau und sie liefi mich einen Stock ergreifen. 

8. Als ich noch ein Jiingling war, da stieg ich wie ein Held (Stier) 
aufs Pferd. 

Da nahm ich eine Frau, sie setzte mich auf einen Esel. 

9. Als ich noch ein Jiingling war, trug ich wie ein Held die 
8ilberne Hiiftkette. 

Da nahm ich eine Frau, nun trage ich eine Htiftschnur aus Hanf. 

Das Lied von der Tumpi (Kiirbisschale). 

Gesungen von M&nnern und Frauen. Gilt als Garbo- und als 
Hciratslied. 

1. Palware nun biz, re lal. 

Paltoar (distr.) von Same, re lal. 

Bapapi re tumpi! (Refrain). 

Bedauernswerte o Tumpi. 

2. Sopanaro bolatco lal. 

S&er rufe lal. 

3. Sopanaro se N. N. lal. 

Sopanaro ist N. N. lal. 

4. Hinsanaro bolatco lal. 

Begiefier rufe lal. 

5. Hinsanaro se N.N. lal. 

Begiefier ist N.N. lal. 

6. Tumpiyen hohko melyo lal. 

Tumpi Sprdfilein hat hervorgebracht 

7. Tumpi, doe panni lal. 

Tumri zwei bl&ttrig 

8. Tumri shar panni lal. 

Tumpi vier bl&ttrig 

9. Tumpi ath panni lal. 

Tumri acht bl&ttrig lal. 

10. Tumpi dah panni lal. 

Tumpi 10 bl&ttrig lal. 
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11. Tumji bare panni lal. 

Tumri 12 bl&ttrig 

12. Tumri hole panni lal. 

Tumri 16 bl&ttrig lal. 

> 13. Tumri wih panni lal. 

Tumri 20 bl&ttrig lal. 

14. Tumri gherghumar lal. 

Tumri angewachsen lal. 

15. Tumriyen welo ka$yo lal. 

Tumri Ranken hervorgebracht -. 

16. Tumpin phulah ayah lal. 

Dem Tumri Blilten kamen lal. 

17. Tumpin makheri pare lal. 

Tumri kleine Friichte alien zuteil, lal. 

18. Tumrin arah pare lal. 

Tumri groBere Friichte alien zuteil -. 

19. Tumrih tumpah lagyah lal. 

Tumjin vollwtichsige Friichte werden -. 

20. Tumrah mo\ah waigyah lal. 

Tumri grofi gewachsen lal. 

21. Tumri no mahgah ayah, lal. 

Tumri der Heiratsantrag gekommen, lal. 

22. Tumrih nah gah zhelaro, lal. 

Der Tumri Heiratsantrag mach annehmen, lal. 

23. Tumjih w&ne ® 7 *) beharo lal. 

Die Tumn im W'dne-Kleid setze 

24. Tumri toane behigai, lal. 

Tumji im JPdne-Kleid hat sich gesetzt. 

25. Tumri rowa lagi, lal. 

Tumri zu weinen anfing, lal. 

26. Kyoh re tumri: rowe kikam? 

Weshalb Tumji: weinst Du wie? 

27. — 25. 

28. Tumrine zane awiyen, lal. 

Der Tumri Hochzeitszug kam, lal. 

29. — 25. 

30. — 26. 

31. — 25. 

82. Tumrine ana pher, lal. 

Der Tumji Rtickkehr ,7< ) wende, lal. 

*'5) JPdntf-Tage, Tage mit bestimmten Feierlichkeiten vor dor Hochzeit 
(Anm. 230) S. 28 ff. 

• 7i ) Rtickkehr der Braut 2 u ihrem Vaterhause ftihre herbei. 
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Eine Satyre. 

Zwei Sangergruppen, Gruppe A und Gruppe B. 

Safak safideni rat, gowaliya re lol vn ). 

Schimmert mondliche Nacht, o Hirte bleib freudig. 

A. Hun te Icabala man kudi , Gowaliya re lol. 

Ich aber (ja) Maisbeh&lter in gesprungen, o Hirte bleib freudig. 
Men te mina koiara kadya, — 

Ich aber (ja) brausender Kodra-Samen herausgeholt, — 

Tinan bopasan banayan, - 

Von denselben dicke Teigbrote gemacht,- 

Mart te kasaii posah hekyaii, - 

Ich aber unreif halbgebacken gerostet,- 

(halb gebacken) 

Meii te thikri man hekyaii, - 

Ich aber Wasserkrug (Scheibe) in gerdstet,- 

Men the mathe dine sali, - 

Ich aber auf den Kopf gegeben habend ging (davon),- 

Sayar bhatan puse: - 

Freundin nach dem Mahl fangt:- 

„Sori kuna lizay bhatari?“ 

„M&dchen wessen nimmst Du mit Mahl?“ 

„Pela debara nan bhatan. u 

„Jencs dickb&uchigen von Makl.“ 

Gowal amaliya ® 78 ) maloii mail, - 

Hirte Amaliya Plateau in,- 

Gowal huto geri say ail. 

Hirte schl&fst tiefen Schatten (in). 

Men te zaine angothe mairyo, 

Ich aber gegangen seiend dicke Zehe verdreht, 

Gowal bhap dine ufhyo, - 

Hirte Sprung gegeben aufgestanden, — — 

Gowal kadi siyel so\i, — — 

Hirte herausnahm dornigen Zweig (Stock) — — 

Gowal pheri ek ne duzi, — — 

Hirte schwang ein und zweimal,- 

Sori nafhi ade mat eil, - 

Mfidchen fltichtete iiber Plateau,- 


•”) Jeder Vers wird samt Refrain von Gruppe B vriederholt. 
#7B ) Amaliya Mai liegt etwa 12 Meilen nfirdlich von Rambhapur. 
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B. Hun te kabala mart kudi, - 

Ich abcr Maisbehalter in sprang,- 

Men te bora gaun kadya, - 

Ich aber Bora (-feinster) Weizen herausnahm,- 

,> Meti te zhitia zhina pisya ,- 

Ich aber fein fein geraahlen, — — 

Tina katala banya, — — 

Dessen diinne Brote machte,- 

Men te kaleri man hekya, - 

Ich aber halben Wasserkrug in gerfistet,- 

Men te mathe dine sali, -- 

Ich aber auf den Kopf gegeben habend ging (davon),- 

Saiyor bhatan puse: 

Freundin Mahl fragt: 

„Sori, kuna lizay bhatan ?“ 

„Madchen wessen nimmst Du mit Mahl?“ 

„Pela sogala nati bhatan .“ 

„Jenes Quastentr&gers des Mahl?“ 

Gowal amaliya maloti man. 

Hirte Amaliya Plateau in. 

Meti zaine palo khinsyo, - 

Ich gegangen seiend Turbanende zog, — 

Gowal dhiro dhiro uthyo f - 

Hirte langsam langsam aufstand,- 

Gowal sage sutati surman, - 

Hirte illt stifle Brfltchen,- 

Gori, gayan pher ti zaze, - 

Frftuchen, Ktihc umwendend geh,- 

Freie "Cbersetzung (in englischer Sprache). 

Night of glittering moonlight- 

Refrain: 0 cowherd, be joyful. 

Group A: I jumped into the grain container; 

Took out from there intoxicating grass-seeds. 

Big and small I ground them. 

Thick doughcakes I made out of them, 

Which half I roasted in a broken potsherd. 

- On my head I took them and went off — 

A friend, inquires about the foodstuff: 

“0 girl, whose foodstuff are you carrying there?” 

“That potbellied fellow’s foodstuff!” 

— The cowherd is in Amalia-Mal — 

I went and twisted his big toe, — 
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The cowherd jumped on his feet: 

The cowherd took a thorny twig, 

He swings it once and again. 

— The girl is running across the plain —. 

Group B: I jumped into the grain container; 

Took out from there the richest wheat, 

And ground it very finely. 

Thin loaves of bread I formed of them, 

Which well I roasted in a Kaleri, 

On my head I took them and went off. — — 
A friend inquires about the foodstuff: 

“0 girl, whose foodstuff do you carry there?” 
"That tasselbearer’s food!” 

— The cowherd is in Amalia Mai. — 

“I went and pulled his turban-end.” 

— He slowly, slowly rose: 

And eats the sweet, sweet loaves: 

“0 Dear, turn home the cows and go!” 

Hirien-(Diwnl t-)L ied. (Kuhverehrung. 

1. Hiri, gunzgunzale bhamre raphale, 

Hiri, spiral dreht sich Termitenhhgel, 

toon tease se to Wising nag. 

dort wohnend ist ja Wising Kobra. 

2. Hiri, icasa phere Wising naga, 

Hiri, Zaubersprtiche kehrt Wising Kobra, 

Wahula 4 ole to naganeii. 

F&cher schwenken ja weibliche Kobras. 

3. Hiri, ri bolyo Wising naga, 

Hiri, geblieben sprach Wising Kobra. 

(— nach einer Weile) 

Zini banawe Salar gatari. 

davon (daraus) macht (er) Salar Kuh. 

4. Hiri, dawo angmole salar gawri, 

Hiri, linke Gliederschmutz Salar Kuh, 
zino banayo parewo. 

davon (daraus) gemacht Ochsen. 

5. Hipi, ,ySapanga, kun, mara t air, 

Hiri, „0 Traum, sage ich, mein B ruder, 
tun zaze to nar palye.** 

Du geh doch nach Narpalyo." 
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6. Hip, "aya ware teware” 

Hiri, „gekommen Tag Fest,“ 

Lampa, karze to sangare.“ 

0 Hirte, mache doch Schmuck." 

7. Hip, „zaze orilafi dokan, 

Hip, „geh Bora Laden, 

pan lanze to fokera.“ 

jedoch bringe (hole) doch Schellen (kleine). M 

Freie Ubersetzung. (Siehe S. 194 f.) 

Zicara-Fest-Lied. 

1. Dholo ghoro kadyo re, 

Weiflen Hengst herausgeholt 
Dharmi indol razo re. (Refrain.) 

Frommer Indol Konig 

2. Amliye fhambe ghoro kadyo re. 

Bei der spiraligen S&ule Hengst herausgeholt 

3. Tara katali lagame re. 

Dein gezacktes Maulgebill 

4. Tara rupa na mohera re, 

Dein Silber von Kopfgeschirr 

5. Tarah lilariyari palanoh re, 

Dein blau Sattel 

6. Tara rupa na pawera re, 

Dein Silber von Steigbligel 

7. Tara rupa na posefa re, 

Dein Silber von Schwanzgeschirr 

8. Tare • dhole ne ghore saryo re, 

Auf deinem Hengst und (euphonisch) gestiegen 

9. Tare dharmi ni wart wawi re, 

Deines Frommen (von) Garten gesilt 

Freie Dbersetzung. 

1. Den weiilen Hengat holte heraus, Indol, der fromme Kttnig. 
„Indol, der fromme K0nig“ ist Refrain. 

2. Beim Pfeiler aus Tamarindenholz holte den Hengst heraus, - 

3. Ein gezacktes Maulgebill besitzt,- 

4. Da ist auch ein silbernes Kopfgeschirr vom,- 

5. Auch hast Du einen blauen Sattel,- 

6. Dort sind auch silberne Steigbtlgel,- 

7. Dort gibt’s auch ein silbernes Schwanzgeschirr.- 

8. Da stieg er auf sein weilles Roll,- 

9. Des Frommen Garten habe ich ges&t,- 
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Ramo Muniyo. 

Von den Mannern gesungen bei der groflen Totenfeier Nukto. 
Das Lied nimmt auf die Vorfahren und Helden Bezug. 

1. Rama muniya (bis), kokawadi kohito maiigaruii. 

0 Ramo Muniyo (bis), Kokawd-ischen Seidenkokon mbchte ich 

(mir) erbitten. 

Refrain: Rama muniya, dhume* 61 ) masi dhamarol. 

0 Ramo Muniyo, Tumult Leutseligkeit. 

2. Rama Muniya, amdawadi hariyah mahgar un. 

0 Ramo Muniyo, Ahmedabadische Pfeile rabchte ich mir kaufeu. 

3. Rama muniya, amdawadi hire matigarun. 

0 Ramo Muniyo, Ahmedabadische Seide mbchte (mir) kaufen. 

4. Rama muniya, khateix khateh hariyat waharawwix. 

0 Ramo Muniyo, mit Sorgfalt Pfeile zurechtmachen (mbchte ich). 

5. Rama muniya, mati kare, bhilapa, anti. 

0 Ramo Muniyo, nicht mache, o Bhil, Streit. 

6. Rama muniya, tarxoaroh ni taliyeh pare. 

0 Ramo Muniyo, Schwertern von SchlBgen (klingcnden) fallen. 

7. Rama muniya, mathahpare, ahoru-fi lore. 

0 Ramo Muniyo, Kopfe fallen, Riimpfe streiten. 


Freie Obersetzung. 

1. 0 Ramo Muniyo, einen Seiden-Cocon erbitte ich mir aus Koka- 
wad der Stadt. 

Refrain: 0 Ramo Muniyo, welch ein Tumult, welch eine Leut¬ 
seligkeit! 

2. 0 Ramo Muniyo, ich mbchte Pfeile haben aus Ahmedabad. 

3. 0 Ramo Muniyo, ich mbchte mir Seide erbitten aus Ahmedabad. 

4. 0 Ramo Muniyo, langsam und mit Bedacht mbchte ich meine 
Pfeile herstellen. 

5. 0 Ramo Muniyo, Du Bhil, mach keinen Streit mit mir. 

6. 0 Ramo Muniyo, es werden klingende Schwertstreiche fallen. 

7. 0 Ramo Muniyo , es werden Kbpfe rollen, aber die Riimpfe 
werden weiterstreiten. 


«8°) Seidenkokons verarbeitet der Seidenweber in seiner Weise (die 
Fitden werden herausgcnommen). Die Bhil zerschneiden das Ganze in 
schmale Bahnen und bentltzen dfese, am die halbierten Vogelfedero an den 
Pfeilschaft anzubinden (S. 85). 

aB1 ) ,,Tumult" gehfirt zu einer grdBeren Veranstaltung der Bhil. 
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H o li-Lied. 

Von Frauen gesungen. 

1. Hankalri man gheryo , newo gheryo. 

Kette in umzingelt, Newo umzingelt. 

Refrain: newo gheryo: Newo umzingelt. 

2. Hankalri torin nafho, - 

Kette (durch) gebrochen habend floh (er)- 

3. Ramar bhagi nafho, 

Spiel brach (verdarb) floh (er)- 

4. — 1. 5. = 3. 6. = 2. 

Freie Obersetzung. (Siehe S. 153.) 

Holi — ein groBes Fcst. 

1. Holafi te aze rxe kal holafi sali re. (bis). 

Holi ja gerade heute und morgen Holi gegangen. (bis). 

2. Holapi no baro tewar, holajn sali re. (bis). 

Holi der groBeFest, Holi gegangen-. (bis). 

Freie Ubersetzung. (Siehe S. 153.) 
Limoro-Gesang. 

Von Frauen gesungen bei einem Mosar (i. e. bei einer festlichen 
Gelegenheit). 

1. Mare aiigrie limaro, limban zholah khay. 

(Auf) meinem Vorplatz Limbaum, Limbaum Wiegungen iflt. 

2. Dali dakhan hurt te zowa bharai. 

Delhi Stiden ich aber zu suchen ging hinein. 

3. Ni male bapo map- 

Nicht gibt Vater Mutter. 

4. Ina mela mart hmi te zowa bharai. 

Dieser Messe in ich aber zu suchen ging hinein. 

Ni male bapo map’. 

Nicht gibt Vater Mutter. 

5. Mari bapa ni huh te ghani hinzalu. 

(der) Mutter Vaters des ich ja sehr liebende. 

6. Ubi zuranah zuruh. 

Stehend Wohltaten erinnere ich mit Wehmut. 
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7. Dali dakhan huh te zowa bharai. 

Delhi Sliden ich aber zu suchen ging hinein. 

Ni male bhaiyo bhozai. 

Nicht gibt Bruder Schw&gerin. 

8. Bhaiya bhozai ni Jmri te ghani hinzalu. 

Bruders Schwagerin des ich ja sehr liebende. 

9. Ubi zaranah zuruh . 

Stehend Wohltaten erinnere ich mit Wehmut. 

Frcie Ubersetzung. 

1. Vor meinem Hause steht ein Limbaum. Der Lirabaum wiegt 
hin und her. 

2. Nach Delhi ging ich, zum Silden ging ich, urn zu suchen (die 
Eltem). 

3. Jedoch ich habe keine, (habe) weder Vater noch Mutter. 

4. Ich kam zu der Fair, um zu suchen. Ich habe weder Vater 
noch Mutter. 

5. Meinen Vater, meine Mutter liebe ich so sehr. 

6. Und mit Tr&nen im Herzen erinnere ich mich ihrer Wohltaten. 

7. Nach Delhi ging ich, zum Silden ging ich. Hab weder Bruder 
noch Schw&gerin (hier). 

8. Den Bruder und die Schw&gerin liebte ich so sehr. 

9. Stehend und mit Tr&nen im Herzen gedenke ich ihrer Wohltaten. 

Die Bhil zeichnet eine aufiergewdhnlich grofte Verwandtcnliebe 
aus. Im Liede wird der Fall fingiert, daft doch einmal ein Madchen 
weit weg heiratete. Nun aber die ergreiienden Klagen: sie kann 
auch bei groflen Festen keine Freuden linden, da die Vcrwandten 
feme Bind. 


Bap a re. Hochzeitslied. 

Von Frauen gesungen. Es hat die Uberftlhrung der jungen 
Frau in das Haus ihrer Schwiegereltero zum Gegenstande. 

1. Bapa re mar a: zauh se hahariye. 

Vater — mein: ich gehe hin zum Schwiegervater. 

Bapa kherah latjiuh hoi paryah re. 

Vater betreffende Liebe ist liegend. 

2. Mari re mari: zauh se hahariye, 

0 Mutter mein: ich geh (hin) zum Schwiegervater, 

Mari kherah laQuh hoi paryah re. 

Mutter betreffende Liebe ist liegend —. 
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3. Bhaiya re mara : zaun se hahariye, 

0 Binder — mein: icli geh (hin) zum Schwiegervater, 
ghatiyen daynah hoi paryah re. 

auf dem Mahlstein die Tagearation ist liegend —. 
des Korns 

4. Bhozai re mari: sauh se hahariye, 

0 Schwitgerin — meine: ich geho (hin) zum Schwiegervater, 
sule kalerah hoi paryah re. 

auf dem Herdc die Wasserkrugh&lfte ist liegend —. 

5. Lawo re, bhozai, gale na dorira: 

Bringen Sie —, o Schw&gerin, Halses des Ringe: 

bai no re sorwo batidikhana. 

Fr&ulein des — erlose Gef&ngnis. 

6. Lawo re, baba, hathe na bhorila: ' 

Bringen Sie, Onkel (ftlterer) der Hand (von) Ringe (silbern): 

(v&terl.) 

beti na re sorwo bahdi khana. 

Tttchter der — erlose Gef&ngnis. 

7. Kalca re mara, zauh se hahariye: 

JUngerer Onkel — mein, ich geh (hin) zum Schwiegervater: 
weduh man re waheijlah hoi paryah. 

Stelle im — Mist ist liegend. 

8. Lawo re, kaka, kherwena dhorila: 

Bringen Sie — Onkel, zu pfliigen Ochsen: 
batizi na re sorwo bandikhana. 

Nichte der — erldse GefUngnis. 

9. Lawo re, mama, keryah no kandoro: 

Bringen Sie —, Onkel, Htiften (der) Kette (Silber): 

(mtitteri.) 

Bhanzina re sorwo baiidikhana. 

Nichte der — erldse Gefangnis. 

Freie Gbersetzung. 

1. Mein Vater, ich gehe zum Schwiegervater. Da liegt die Liebe 
ftir den Vater darnieder. 

2. Meine Mutter, ich gehe zum Schwiegervater, da liegt die Liebe 
fiir die Mutter darnieder. 

3. Mein Bruder, ich gehe zum Schwiegervater, da liegt auf dem 
Mahlstein das zu mahlende Korn 481 ). 

4. 0 Schw&gerin, ich gehe zum Schwiegervater. Da liegen auf dem 
Herde die irdenen Schalen zum Brotbacken 663 ). 

• w ) Das Mahlen wird nun des Bruders Frau zu besorgen haben. 

Auch um das Brotbackcn wird sich fortan die Schw&gerin ktlm- 
mern mtissen. 
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5. Bringen Sie, o Schw&gerin, Ihre Halsringe. Befreien Sic Ihr 
Fraulein *•*) aus dem Gef&ngnis MS ). 

6. Bringen Sie, o Onkel (ftlterer, vaterlicherseits) Ihre silbemen 
Pulsringe, um Ihre Tochter aus dem Gef&ngnis zu befreien. 

7. 0 (jlingere) Onkel (vaterlicherseits), ich gehe zum Schwieger- 
vater. Im Stalle liegt der Mist darnieder. 

8. 0 Onkel (miitterlicherseits), bringen Sie Ihre Pflugochsen. Be¬ 
freien Sie Ihre Nichte aus dem Gef&ngnis. 

9. Bringen Sie, o Onkel (miitterlicherseits) Hire silberne Hiiften- 
kette. Befreien Sie Ihre Nichte aus dem Gef&ngnis. 

Frauenlied. 

Gesungen in den Tagen der Vorbereitung auf die Hochzeit der 
„Bl&tter-Brautleute“ (S. 166). 

1. Mare ghere ofela oteli: 

(In) meinem Hause erhdhter Platz (grofl, klein) 888 ). 

Refrain: 

Paraya gher man kem zahun re, mara raz. 
Fremdes Haus in weshalb soli ich gehen, o mein Kdnig? 

2. Mare ghere bapa kherah lazuli. 

(In) meinem Hause Vater beziigliche Liebe. 

3. — 1. nur am Schlusse: re, bara raz. 

grofier K8nig. 

4. Mare ghere mari kherah latfun. 

(In) meinem Hause Mutter beziigliche Liebe. 

5. — 1. 

6. Mare ghere bhaya kheri zori . 

(In) meinem Hause Bruder beziigliche Paar. 

7. — 1. 

8. Mare ghere nandi kheri zofi. 

(In) meinem Hause Schwagerin beztigliches Paar. 

(jlingere Schwester 
des Mannes) 

Paraya gher man kem zahun re, mara raz. 

Fremdes Haus in weshalb soil ich gehen, o mein Konig. 

9. — 1. 


Freie Obersetzung. (Siehe S. 166.) 


8S4 ) „Fr&ulein“, so redet die Frau die Schwester des Mannes an. 

***) Trotz allem ist ihr jetzt das Elternhaus doch wie ein Gef&ngnis! 
Alle mdchten helfen den Brautprois (= Ldsegeld) aufzubringen. 
w *) Erhdhter Platz = Zeichen des Wohlstandes. 



Die Bhil in Zentralindien. 


335 


Frauen-Gar&o-Lied. 

1. Harinagar nun phundun M7 ) bhamar w8 ). 

Harinagar von Quasten Honigscheibe (Farbe) (schwarze). 
Phundun re kesariya Lai “•) (Refrain). 

Quasten — Kesariya Lai. 

2. Ranapur nan raynaii tM ) mara dal mart, re, Kesariya Lai. 

Ranapur von Raynan-Fr\lchte mein Herz in —, Kesariya Lai. 

3. Zhabua nun ghabufi, mara dal man re, Kesariya Lai. 
Jhabua von Haarflechten- mein Herz in —, Kesariya Lai. 

Schmuckball 

4. Thandala ni thali mara dal man re, 

Thandla von Messingteller mein Herz in —, 

5. Deodiya no dahai mara dal mail re, 

Dohad von „Dahai“ aM ) mein Herz in —, 

6. Rammapor nuii patalun mara dal man re, 

Rambhapur von Schlanker mein Herz in —, 

7. Pifol 8K ) nuii pital mara dal man re. 

Pi(ol von Messingschmuck mein Herz in —. 

Freie Ubersetzung. 

1. Der schwarze Haarflechten-Ball von Harinagar hat sich in mein 
Herz gesenkt. 

Kesariya Lai (Refrain). 


fl * 7 ) Phundun 1st ein hohler Kupferball, der mittels bunter Schnur in 
die auf den Rtlcken berabhftngenden Haarc hinelngcf loch ten wird. Besonders 
in Harinagar, etwa 12 MeUen von Rambhapur, tragen M&dchen und junge 
Frauen gerne diesen Schmuck. Sonst findet er sich littufiger bei den Patlia 
(auch gegen den bbsen Blick!), weniger bei den eigentlichen Bhil. 

Di e schwarz-duukle Farbe des Kupferballes wird mit der dunklen 
Farbe einer Bicncnwabe verglichen. 

«») Kesariya Lai ist der Name eines Brahmanen. 
e*o) flier wie auch in den Versen 3, 4, 5, 7 sind die Wortapiele zu 
beach ten: 

Ranapur und raynan 
Jhabua und shabun 
Thandla und thali 
Daliod und dahai 
Pilot und pitol 

Die Stadt Ranapur liegt zirka 27 Meilen sildlich von Rambhapur. 
wi) Dohad’s Dehai (Dehai ist FUrstentitel dort). 

««) Pilot, eine kleine Stadt, von Rambhapur 7 Meilen entfernt. 
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2. Die Raynah-Priichte von Ranapur haben sich in mein Hera 
gesenkt. 

3. Der schellende Haarflechten-Ball von Jhabua hat sich in mein 
Herz gesenkt. 

4. Thandla’s Messingtcllerchen hat sich in mein Herz gesenkt. 

5. Dohad’s Dehai hat sich in mein Herz gesenkt. 

6. Rambhapur’s Schlanker hat sich in mein Herz gesenkt. 

7. Pifol's Messing (Schmuck) hat sich in mein Herz gesenkt. 

P an ari nase. Frauengesang. 

Gesnngen nach der Geburt eines Kindes (S. 141). 

1. Ini panari na doe pan, panari nase re. 

Dieses Panan(Baum?) von zwei Bl&tter, Panari(Baum) tanzt —. 
panari nase re (Refrain). 

2. Sora razhing, tuM pan nas, 

0 Bube Razhing, Du (gerade) selber auch tanze. 

3. Tari langofi ie ware walgan, 

Dein Langofi doch Hecke (auf) hftnge, 

4. — 1. 

5. Tari pisori no zhando kari nae. 

Deines Umwurftuches von Fahne gemacht haben tanze. 

6 . — 2 . 

7. Ke Sori sewali, tuni pan nas. 

Sprich M&dchen (N.N.) sewli, Du (selber) auch tanze. 

8. Tari lugaji no zhan<j>o kari nas. 

Dein Schleier von Fahne gemacht haben tanze. 

9 . — 1 . 

Freie Dbersetzung. 

1. Dieser Panan’-Baum hat zwei Zweibl&tter. 

Der Panart-Baum tanzt (Refrain). 

2. Auch Du, mein Junge, Razhing, tanze. 

3. Bange Deinen Langofi** 1 ) auf die Hecke. 

4. — 1. 

5. Dein Umwurftuch mache zur Fahne und tanze. 

6 . — 2 . 

7. Sag N. N. (M&dchen), tanze auch Du. 

8. Deinen Schleier mache zur Fahne und tanze. 

9. — 1. 


***) Schamtucb. — Die Bedeutung dieses Liedes ist etwas dunkel. 
Mftglich, dall es sexuellen Einschlag hat. 



Die Bhil in Zentralindien. 


337 


Beschwflrungsgesang des Zauberers bei 
Schlangenbill. . 

Auch Ghugrisuwan (Refrain) genannt, fUr welches Wort eine 
Erkl&rung nicht gegeben werden konnte. Es soli aber eine Person 
damit bczcichnet werden. In verkiirzter Fassung und unter dem 
Titel „Riuinerbeans“ ist der vorliegende Gesang auch unter den 
„Zauberliedern“ zu finden* 94 ). 

1. Wareh walol sopyo re, ghugri euwan. 

Im Garten Bohnen gepflanzt —, ghugri suwan. (= Refrain). 

2. Dudh daiyeh hahsyuh re. 

Milch „curd“ mit besprengt —. 

3. Walden huhko melyo re. 

Die Bohnen entsprosse gestellt (hervorgebracht) —. 

4. Walol doe panyo huo re. 

Bohne zwei-bl&ltrig geworden —. 

5. Duhhon ne daiyoeh hansya re. 

Mit Milch und Quark besprengt —. 

6. Walol $ar panyo huyo re. 

Bohne vier-bl&ttrig geworden —. 

7. — 2. 

8. Walol alh panyo huyo re. 

Bohne acht-blfittrig geworden —. 

9. — 2. 

10. Waloleh welo kadyo re. 

Bohnenstaude Ranke hervorgebracht —. 

13. — 2. 

14. Walol awle phere safe re. 

Bohne nach alien Richtungen wendet sich klettert —. 

15. — 2. 

16. Walol warert sariryo re. 

Bohne auf die Hecke geklettert —. 

17. — 2. 

18. Walol gherghumyo re. 

Bohne ausgewachsen —. 

19. — 2. 

20. Walol korefi ayo re. 

Bohne in die Bltite gekommen —. 

21 . — 2 . 

22. Waloleh t coda lagya re. 

An Bohnenstaude kleine Bohnen sich gcbildet —. 

— 2 . 


23. 


«w) (Anra. 248) S. 115. 

K o p p • r a. Dio Bhil Id Zontr&lisdleo- 
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24. Walolen papra •• lagya re. 

An Bohnenstaude Bohnen ausgcwachsen sich gcben —. 

25. — 2. 

26. Tari mapi tore paprah re. 

Deine Mutter abreiflt Bohnen —. 

27. — 2. 

28. Tail wahe se kalupo nag. 

Dort wohnend ist schwarze Kobra. 

29. Tan tari marine dahayo nag re. 

Dort Deine Mutter gebissen die Kobra —. 

(Akkus.) 

30. Suwan, wahareh dorze re. 

0 Suwan, zum Alarmruf laufe —. 

31. Pari giyeii barkah ni waheren re. 

Fall gegangen von Haus zu Haus (die) Alarmrufe —. 

32. IAmba ni pateneh waheren pugiyeh re. 

Limbo des „auf dem Tischlein“ Alarmrufe gelangt —. 

33. Limbo zosi dopyo ne dhamyo awe re. 

Limbo Zauberer lief und als atemloser kommt —. 

34. Ahk him ni $ori zharto 

Asclepias Gigantea Nim von Zweigbtischel schwingcnd 

zhurto awe re. 
schwitzend kommt —. 

35. Khabereh pare ram la$man ne re. 

Neuigkeiten fallen Ram Lak$man dem —. 

36. Ram lawman dorya ne dhamya awe re. 

Rdm Lakfman liefen und atemlos kommen —. 

37. Wali m ) ledah matha kherah wakhoh re. 

Wend genommen Kopf beziigliche Gifte —. 

38. Wali ledah gala kherah wakhoh re. 

Wend genommen Hals beziigliche Gifte —. 

39. Walwa lagya sati nah wakhah re. 

Zu werden anfingen aM ) Brust in der Gifte —. 

40. Keharoh nah wakhoh walwa lagya re. 

Htifien von Gifte zu wenden anfingen —. 

41. Gofhanuh kherah wakhoh walwa lagya re. 

Knie beztiglich Gifte zu wenden anfingen —. 

42. Talwa kheran wakhoh walwa lagya re. 

FuBsohle beztiglich Gifte zu wenden anfingen —. 

43. Wakhoh atari hawa gaz zami man utaryah re. 
Gifte hat gesenkt VA Gaj W7 ) Boden in hinuntergesenkt —. 

_ Freie (Jbersetzung. (Siehe S. 249 f.) 

•**) Verbalwurzel! 

“*) Plural majestatis! " ‘ •'* 

m ) l Gaj = 3 Full! 
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199, 204, 206 f., 209, 226, 230 ff., 
236, 243, 252 ff., 256. 258 ff., 
262 ff., 268 f., 272 f., 275 ff., 281 f., 
286 f., 291, 294 f., 303, 309 f. 
Hinglaj-Mata 186. 

Hirso 62, 173, 177, 246, Tfl. II/4, 
VI/1. 

Hirtcntum 174, 246. 

Ilobson- Jobson 161. 

Hochgottglaube 18, 243; s. a. Bhag- 
wfin. 

Holi-Baum, -Fest, -Mata 68, 100, 
143 ff., 147 ff., 151 ff., 157 f., 160, 
276, 333 t, Tfl. X/5. 

Hfillo 220, 264, 265. 

Holz 9, 36, 76, 81 f., 103, 119, 145, 
150, 164 ff., 173, 178, 205, 210, 216, 
219 f.. 228, 282, 302 f.; a. a. Baum. 
Honig 217, 290, Tfl. XVI/2. 

Horn 85, 241. 

Hoernle 39. 

Hoffmann, J. (mit van Emelen, A.) 

47 f., 74, 83, 89, 91, 96, 123, 127, 
130, 135 f., 157, 188, 225, 227, 234, 
247, 257, 287, 291 ff., 297, 309. 

Hund 73, 161, 263, 266, 268, 300. 
Hund, fliegender 119, 217. 

Hunncn 32, 40. 

HUrdentUr 64f., 65 (Abb.), 180, 190f., 
193, 201. 

Hypergamie 114. 

Ibbetson, Denzil Charles Jelf 140. 

Imperial Gazetteer, The 17, 32, 35, 

48 ff., 49 133, 136. 

India, Census of 130. 

Indra 279. 

Induskultur 39, 182. 

Ingwer 8. Kardamom. 

..Initiation 4 * 131, 146, 177. 

Inzest 148 f., 157, 170. 

Iwo (Gew&hrsmann) 301. 

Jagd, Jager, Jagdtier 2, 9, 27, 43 ff., 
56, 84, 86 ff., 92, 95 f., 119, 161 ft, 
224. Tfl. II/3. 

Jagd-Sammelstufe 2, 9, 19, 43, 481, 
224. 
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Jahreszeiten 3, 105, 143 f., 305. 

Jahrmarkt 8. Markt. 

Jaisaraand-See 18, 89, 95. 

Jhabua 1 {., 5, 11, 15, 20, 26, 51, 65, 
77, 83, 87 f., 91 ff., 100, 109, lllf., 
114, 116 ff., 120, 124 f., 136 f., 
144 ff., 154 ff., 158 f., 186 f., 205 f., 
218, 274, 286, 299, 305, 338, Tfl. 
X/4, XI/1, XIII/8. 

Jobat 20, 36. 

Jooh 66, 76, 79 If. 

Jugendweihe 8. ..Initiation". 

Jungblut, Leonhard V, 6, 11, 20 f., 
31, 61, 73, 93, 110, 117, 144, 153, 
168, 172 f., 176 ff., 181, 186, 194, 
197, 208, 218, 222 f., 231, 241 f., 
248, 251, 273, 275, 289, 340 ; 8 . a. 
Koppors, W. 

Jungfriiulichkeit 200, 256 f., 299, 
308 f. 

Kadar 38. 

Kakati, B. 233. 

Kalam-(Karam-)Baum, -Zeremonie 
225 ff. 

Kalbspuppe 56. 

Ealebassen 149. 

Kali-Durgft 154, 175 f., 178, 180, 
199 f., 223, 231, 233, 251, 277 f.; 
8. a. DurgS-Noveno. 

Kali Mata s. Muttergattin. 

Kilt Sawde 191 ff., 197, 206 ft 

Kamel 110, 218. 

KSmru (Kamarupa) 233. 

Karandikar, S. V. 128. 

Kardamom 215. 

Karren 79, 81, 282, 79 (Abb.) 

Tfl. III/L 

Kaete 4, 10, 17, 39, 51, 72, 76, 85, 
94 f., 101, 113 f., 116, 119, 122, 129, 
136 ff., 140 f., 199, 221, 264, 269, 
272 f., 285. 303; s. a. Cham5r, 
Schmiedekaate, Gahso. 

Kasumor Damor (Kairo Kasumor) 
244, 251, 273, 277. 

Kathiawar 31 f. 

Kathkari 10. 

Kaul, Pandia Harikiahan 130, 135, 
201, 280. 


Kealy, E. H. 124. 

Kegeldach (kegeldachforinige Vor- 
ratshtltte) 66. 

Khatri 299. 

Khandesh (West K.) 1, 6, 17 ff., 
26 ff., 33, 36, 67, 83, 89, 91 ft, 95, 
109, 113 ff., 117, 121, 124 f., 128, 
138, 275, 277, 2801, 287, 300, 
303 ff., Tfl. 1112, 111/2. 

Kharia 130. 

Kharwa 39. 

Khaai 260. 

Kherwara 56, 68, 76, 821, 87, 90 f., 
95, 100, 109, 1151, 119, 125, 
128 ft, 133, 220, 277, 281, 304 f.,' 
Tfl. V/2. 

Kichererbse 47, 52, 1441, 236, 246, 
265, 288. 

Kincaid 116 f. 

Kind 19, 66, 74, 82, 84, 90, 99 110, 

127, 132, 134 f„ 143, 145 ff., 154, 
156, 161, 165 ff., 177 ff., 184, 186, 
202, 206, 209, 217, 219 t, 222, 225, 
227, 230, 232, 239, 254, 256, 
266 ft, 283 f., 287, 299, 302, 305, 
317, Tfl. 1/1, II/l, XI/3, XI1/5; 
a. a. Mttdchcn. 

(Kinder)spiel 92, 191, 212, 316, 320, 
330, Tfl. II/l. 

Kirfel, W. 282. 

Kitts, Eustace J. 157. 

Klangnachahmung 315. 

Kleidung 4, 6, 34, 46, 93, 98 ft, 115, 
129, 142, 149, 154, 156, 159, 165, 
169, 178, 191, 195, 200, 202 f., 206, 
222, 2481, 252, 254 ff., 2631, 290, 
314 t, 317, 325, 327, 329, 339. 

Kletterfest s. Gar Bhar&i. 

Klima 41, 306. 

Kdcher 91 f. 

Koeppen, C. Fr. 232. 

KokosnuG 104, 1421, 147, 151, 156, 
163, 169, 178, 182, 184, 187, 191 1, 
196, 201, 227 f., 236, 241, 245 1, 
255, 259, 271, 279, 292, 318 f. 

Kol 22, 391, 294. 

Koli 4, 22, 68, 86, 124, 113 f„ 129, 
276. 

Kond (Khond, Kul) 30, 87. 
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Konow, Sten 23 If. 

Konrad, Paul 21, 82, 275. 

Kopenhagen (Museum) V, 66. 

Kopf (Opfer) 173 f., 206, 259, 272. 

Kopfjagd 182. 

Kopfrollen (Zauberer) 172, 178 ff., 
183, 205, 227, 267, 274, 276. 

Kopfwaachung (Ritus) 141 f., 265, 
281. 

Koppers, Wilhelm V f., 7, 10, 11, 15, 
24, 41, 45, 64, 103, 110, 124, 135, 
172, 176, 182, 195 f., 205, 222, 
226 f., 231 ff., 237, 242, 244, 246, 
248, 262, 268 f., 273, 275 f., 280 ff., 
291, 294, 298, 300, 302. 

— gem. m. Jungblut, Leonhard 43, 
56, 58, 64, 70, 721, 79 ff., 85, 94, 
100, 123 f., 131 ff., 139 f., 145, 153, 
183, 191, 272, 281, 288, 290 f., 300, 
308, 327. 

Korb 48, 81, 98, 165, 168, 178, 182 f., 
196, 241, 256, 317, 320, Tfl. VI/3. 

Korbflechter a. Gafiso. 

Koj-i (Zwanzigcrayatem) 61 f.; a. a. 
ZahL 

Korku 11, 36, 41, 91, 130, 262, 273, 
284, Tfl. IV/1, Vni/4. 

Korwa 89. 

Kotwal (Dorfdiener) 156 f„ 159. 

Krfihe 93, 248, 268, 298, 300. 

Krankheit 2, 115, 138, 148, 150, 177, 
181, 192 f., 200, 208 ff., 225, 229 f., 
232, 234 ff., 243 ff., 247, 252, 269, 
278 f, 284 f., 292 f.. 298, 302, 310, 
340; a. a. Heilmittel. 

Krankheitszauber 177, 192, 230 ff., 
246, 247, 292 f., Tfl. XI/3, XV/5. 

Krankheitswagen 86, 241, 302, Tfl. 
XV/2. 

Krebs 46, 87, 112, 115, 119, 300. 

Krebs, N. 2f. 

Kreuzform 82, 95. 

Kreuzvetternheirat 11, 127 f. 

Krokodil 89, 121, 292. 

K r $ria 144, 150, 175, 193 f.. 198, 201, 
239. 

Keatriya 255, 299. 

Ktesias 33. 


Kuh 64, 119, 164, 184, 192 f„ 194 ff., 
209, 221, 228, 251, 256, 263 f., 
270 f., 282, 287, 291 f., 300, 311 f. 
322 ff., 829 ff. 

Kuhdung 52, 63 f., 69, 76. 148, 160, 
164, 171, 174, 186, 189, 193, 207, 
211, 237, 251, 253, 258 ff., 272, 
278, 336. 

Kuiper, F. B. I. 31. 

Kultstatte 66, 160, 162, 182, 187, 223, 
230, 245, 274, 279 f., 316, Tfl. 
XIII/3. 

Kunbi 160. 

Kflrbis 73, 105, 121, 191. 

Kurukh s. Oraon. 

Kurumbar 39. 

Kushalgarh 2, 51, 70, 110, 116 f., 245, 
260, Tfl. XII/1. 


Laksmi a. Diwali-MatS. 

Lampe (Docht), Licht 142, 164, 191, 
198 f., 201, 207, 221, 260, 243 f.. 
318. 

Lftrm (Hcrurabalgen) 196, 286, 298, 
320, 332. 

L&rminstruincnte 101, 109, 166, 171, 
195, 236, 288 f., 331, Tfl. IX/2—3. 

Leber (Opfer) 173, 189 f., 206, 218 f., 
224, 228 f., 248, 273, Tfl. XV/4. 

Leder (arbeiter) 77, 91, 95, 196. 

Lehm 57, 63, 69, 91, 171, 174, 253, 
306. 

Leichnam 59, 140, 170, 197, 209, 219, 
221, 262 ff., 262, 269, 292, 310; 
a. a. Tod. 

Leod, W. C. Mac 157. 

L6vl, Sylvain 233. 

Leviratsehe 10. 

Liebesgott 144, 150. 

Lieder 9, 53 ff., 133, 148, 152 f., 160, 
163 f., 166, 181, 185, 191 f., 194 ff., 
238 f., 249 ff., 270, 293, 302, 307 f., 
311 ff.; a. a. Erz&hlungen, Zau- 
bergee&nge. 

Lingayat 129. 

Lohn 139, 141, 184, 195, 218 f., 246 f. 

Lbffel 73, 212. 
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Luard, C. E. 13, 15 f., 18, 35, 117 ff., 
261, Tfl. X/5. 

von Luschan, F. 13, 268. 

Macfregor, G. Laird 17. 

Magie 14, 17 f., 48, 58, 140, 232, 
241 ff., 245 (Abb.), 280, 310; s. a. 
Chauk, Mandol, Lieder. 

Mahadeo 150, 201, 226, 276; a. a. 
Siva, Kpepa. 

Mfidchen 74, 132 ff., 143, 148, 178 ff., 
186, 220, 227, 251, 256, 328 f., 
338. 

Mahl 139, 178, 191 1, 226, 228 ff., 247, 
249, 266, 271, 328 f. 

Mahlen 71 f., 131, 171, 196, 203, 
320 f., 329, 335 f. 

Mahuwo Baum 5, 210, 214, 304 ff., 
Tfl. XVI/3. 

Mais 9, 42, 51 ff., 56, 70, 72, 139, 
lllff., 153, 156, 165 ff., 170 f., 
173 f., 189, 192, 197, 207, 213, 
227, 234 ff., 247, 260, 267 f., 271, 
283 ff., 290, 298, 305, 321, 328 f., 
Tfl. XV/1. 

Malcolm, John 4 ff., 7, 21 f., 28, 45. 

Malwa 1, 5, 25 f., 33, 136, 156, 192, 
282, 314, Tfl. X/5. 

Mandal, Bhil Seva 120. 

Mandol (Masala) 232, 234 ff., 248, 
Tfl. XV/3; a. a. Magie. 

Mandoline 105, 139, 270, Abb. Tfl 

rx/i. 

Mango-Baum 107, 177, 210, 212, 214, 
240, 303 f. 

Mann 74, 93, 101, 131, 161, 179, 191 f., 
198, 206 f., 238, 247 f., 254, 257 ff., 
268, 280, 283, 323, 325, 332. 

Mantra 233, 243, 276, 

Markt 105, 144, 160 ff., 191, 223, 226, 
312, 317 ff. 

Maulkorb 81, Abb. Tfl V/L 

Maxwell, T. F. 87 ff. 

Mayo, K. 294. 

Mazumdar, B. C. 30. 

Mead, P. J. 17. 

Medizinm&nn s. Zauberer. 

Megalith-Kultur 227, 261, 273. 

Megh 202 f. 


Mchandi 210. 

Mehl 163, 178, 319; s. a. (Krank- 
heits) zauberei. 

MeiGel 73. 

Menschenopfer 188. 

Menstruation 99, 129 f. 

Messer 6, 34, 229. 

Mossing 73. 95, 101, 103, 105, 108, 
142, 145, 151, 156, 172, 184, 210, 
213, 223, 236 ft, 258, 263, 270 f., 
338. 

Mewar (Merwar) 2, 9, 14, 25, 104, 
119. 

Milch 119, 170, 172, 174. 183 f., 187, 
190, 210, 213, 236, 249, 263, 255 f., 
270 ff., 281, 340. 

Mlflgeburt 265. 

Mission 17, 19, 28, 147, 175, 206, 208, 
218, 222, 268 f. 

Mode, H. 182. 

Modi, Jivapji Jamshedji 262. 

Mohammedaner 5, 17, 51, 100, 115, 
140, 160, 254, 268, 300, 331. 

Mohenjo Daro 182, 262 f. 

Monat 145, 149, 160, 163 f., 166 ff., 
170, 175 f., 229. 

Mond (Mondesfinsternis) 58, 143, 
145, 167 f., 180, 206, 222 f., 228 f., 
238, 244, 281 f., 290, 310. 

Mongus 241, 250. 

Monier-Williama 110, 150, 180, 199, 
263, 276. 291. 

Monsun 8. 128, 164 f., 167, 186, 278, 
282. 

Moral 4 f., 7, 9, 14, 27 f., 41 f., 103, 
124, 126 f., 131 ff., 137 f., 201, 230, 
264 ff., 269, 271, 284 ff., 288, 295, 
303, 310. 

MOrser 70. 

Mukerjea, Satyvratra 18, 20, 29 f., 
82 f., 86, 122, 124, 287. 

Mund 34, 140, 194, 212, 221, 224, 253, 
269, 292. 

Munda 23!., 30, 39, 48, 62, 66, 74, 
83, 89, 96, 123, 127, 130, 185 f., 
157, 188, 205, 208, 227, 234, 241 ff., 

• 247, 257, 265. 286 f., 291 ff., 297, 
309; b. a. austroaeiatisch. 


348 


Sachregiater. 


Musikinstrumente 103 ff., 197, 223, 
238 f., Tfl. VIII/1—5, IXyi—3, 
xy 1—3, 5; 3. a. Flbte, L&rminstru- 
mente, Mandoline, Violine. 

Musterung 75, 82, 122, 303. 

Mutter 45, 134, 161, 217, 249, 265, 
341. 

Mutterbruder 132 f., 135 f., 284, 336. 

MuttergOttln 45, 73, 150, 156 f., 160, 
161 f., 177, 180, 182 f., 186, 194, 
198 f., 231, 246, 280; e. a. Erd- 
gOttin. 

Mutterrecht 127, 131 ff.. 138, 187. 

Mythus 170; s. a. Erz&hlung, Lieder. 

Nabelschnur 142. 

Nachbarschaft 261. 

Nachkommonschaft 58, 291, 299, 303. 

Nahal 11, 24, 41. 

Nahrung 6 f., 41, 48, 122, 173, 184, 
215, 217, 222, 278. 

Naino 4, 13, 16, 23 f.. 27, 29, 33. 37, 
44, 82, 119, 148, 158, 163. 

Narbada-Flufi 1, 32 f., 195, 230, 262, 
302, 324. 

NatpatCl s. Clanvorsteher. 

Noffe (bhanez) 127, 132 f., 252 f., 
264 f., 285, 303. 

Netz 44 ff., 48. 96 ff., Tfl. 1/2, II/3. 

Neuch&tel 66. 

Niggemeyer, H. 112. 

Nottrott, A. 62. 

Nutzpflanzen, 47, 52, 177, 211, 217; 
8. a. Baum (Strauch), Getreide, 
Heiimittcl, Mais. 

Ocker 104. 

Ohoniyo (Gerr&hrsmann) 151, 226. 

01 142, 158, 168, 177, 191 f. p 199, 201, 
207, 210, 213, 219, 221, 244, 248, 
290, 305, 320. 

O’Malley, L. S. S. 17, 208. 

Omina 58, 162 f., 173, 186 f., 245 f., 
282 ff., 288 f.; s. a. Wohlgef&llig- 
machen, Aberglaube. 

Onkel 127, 132, 135, 271, 284, 336; 
s. a. Mutterbruder. 


Opfer 64, 123, 135, 137, 142, 151, 
156, 162 ff„ 172 f., 176, 178, 181 ff., 
186 f., 189 f., 193, 198, 201, 206, 
209, 222 ff., 235 f., 241, 245 ff., 273, 
276, 278 f., 295, Tfl. V/3; s. a. 
Primitial-, Rauch-, Hahnopfer, 
Schlachtopfer, weitors Ziegenbock, 
Wasserbliffel. 

Opferprieater (Paijclo) 162, 231; s. a. 
Zauberer. 

Opium 47, 52. 214, 255. 

Oraon 37. 

Palang 41, 73 ff., 131, 142, 155, 162 f., 
171, 237, 240 f., 262 ff., 265, Tfl. 
VIII/6. 

Panch (Rat der Dorf&ltesten) 5, 116, 
125, 137 f., 171, 174, 264, 272. 
Pancagavya 253, 272 f. 

Pantheismus 147, 232, 243. 

Papagei 93, 189, 254, 316. 
Parapharnalien (d. Zauberera) 179, 
183 f. 

Paris (Museum) V, 66. 
patfil 8. Dorfvorstcher. 

Paudler, Fr. 265. 

Peat 269. 

Pfahl (feat) 58 ff., 157 ff., 188, 188, 
273, 280, 287, 290, Tfl. XI/1, 
XI11/4; 8. a. Gar bhar&i. 

Pfau 87, 96, 119, 121, 164, 183, 196, 
212, 241, 251, 256, 303, 324. 
Pfeffor 211, 216 f., 248, 290, 292. 
Pfefferminz 215. 

Pfoil 44, 46, 82, 85 ff., 142 f., 163, 
178, 188, 220, 255, 332 f., Abb. 
15, 16, 17. Tfl. II/l, XIII/4. 
Pfeife 140, 172, 192, 219 f., 237, 269; 

s. a. Rauchen, Wasserpfeife. 

Pferd 10, 64, 69, 104 f., 181, 198 ff., 
206, 211, 271, 292, 311, 313 f., 325, 
331 f. 

Pflug 52 ff., 76 ff., Abb. 78, 141, 166, 
250 f., Tfl. III/4, IV/8, XII/5; 
8. a. Saen. 

phera (Rundgftnge) 145 f., 164. 
Phulsa (GewShrsmann) 181. 
Pocken-Gbttin 199 f., 274, 278, 306. 
Poeeie 172. 
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Polygamie 212, 239. 

Primitialopfer 174, 224, 298. 
Primitivst&rame 11, 18 f., 36, 154, 224, 
231 f., 242 f., 273, 276, 294, 297. 
Prosa 172. 

Przyluski, J. 62. 

Ptolem&U8 4. 

Rad 79 f., 148, Abb. Tfl. III/l. 
Rajputana 2£., 10, 14, 32, 87, 116, 
119, 143, 151 f., 167, 220. 
Rajputana Gazetteer 10. 116. 
Rajputen 4 f., 9 f., 14, 26, 36, 51, 65, 
92, 95 f., 110, 122, 125, 1291., 
134, 136, 139, 145, 168, 169, 196, 

206, 219 271. 

RSkhi-Fest 168 If. 

Rasieren 213, 218, 268 f., 272. 

Rfttsol 178, 260. 

RSuber (Raub) 73, 84, 92, 95, 103, 
112, 288. 

Raubvdgel 85, 87, 244. 

Rauchon 42, 66. 138, 140, 237 f., 208, 
269, 272. 

Rauch- (Brand-) opfor 173 f., 177 f., 
185, 187, 189 f., 192 f„ 224, 228 f., 
248, 273, 318, Tfl. XV/4. 

R&wal (Zeremonienmeister) 105 f., 
126, 138, 140, 152, 155, 187, 
269 ff., 285, Tfl. IX/1. 

Reddi VI, 30. 114. 

Redewondungen (Formeln) 144, 163, 
194, 221, 224 f., 2281., 250 ff.. 
259, 266, 270, 272, 285, 288, 298, 
808; a. a. Sprlchwfirter. 
Regenbogen 92. 

Regen (zeit) 74, 104, 160, 162, 167, 
170, 173, 186, 210, 279, 282 ff., 
304. 

Reiniger (Sweeper) s. GMso. 

Reis 59, 70, 72, 139, 146, 153, 167, 
173, 177, 183, 187 f., 198, 201, 

207, 234, 246, 298. 

Relestampfer 70, 72, 111, 150, 

TfL XVI/1. 

Religion 17, 48, 125, 140, 222 ff.; 

8. a. Gottheiten, Guru, Sadhu. 
Rousen 46, 97, Abb. VI/4. 

Ribbach, S. H. 262. 


Riesenfeld, A. 227. 

Rigby, C. P. 6 f., 22. 

Rigveda 170. 

Risley, Herbert H. 35, 39 f. 

Riten’ 45, 64, 93, 96, 123, 143, 145 ff., 
272, 285, 302 f. 

Rivet, Paul V. 

Rockefeller Foundation V. 

Rodungswirtschaft 2, 10. 

Roy, Rai Bahadur Sarat Chandra 
18, 89. 

Ruben, W. 170, 265. 

Ruhebett s. Palang. 

Ruheplatz d. Seele 258, 260 f., 302, 
Tfl. XIV/1. 

Rufi 177, 221, 290. 

Russell, R. V. 17, 34 f. 

Sadhu 43, 183, 196, 315. 

Sien (Sapflug) 52 f., 66, 76 f., 326, 
Tfl. III/4. 

Safran 309. 

Saktismua 176, 232 f. 

Salz 196, 207, 211, 248, 267 f., 321. 

Sanskrit 4, 13, 22 f., 30, 32, 124, 
142, 168, 172, 186, 233, 248 f., 
256, 272, 297, 304, 3081. 

Santal 19, 22, 233, 242 f., 262, 294. 

Sch&deltrommel 180. 

Schakal 93, 189, 239. 

Schamanismus 223, 226, Tfl. XIII/1. 

Schaukel, Schaukelwiego 144, 186, 
197, 250, 279, 298, 317. 

Scheuchen 56, Tfl. V/2; s. a. Kalbs- 
puppe. 

Schild 95 f., 311, VI/5. 

Schlachtopfer 172 f., 176, 186, 190, 
193, 200 t, 245 ff., 278, 318 s. a. 
Opfer, Hahn, Ziegenbock, Waa- 

■ aerbtiffel. 

Schlangen (verehrung) 9, 87, 115, 
197, 205, 209, 218 f., 241, 249 ff., 
256, 288, 301, 308, 322, 330, 
340 f. 

Schleuder 44, 93, Abb. Tfl. II/4. 

Schmidt, Wilhelm 13. 

Schmiede(kaste) (Lohar) 76 85, 

92, 94 f. t 101. 
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Schmuck 59, 92 f., 100 ff., 119, 123, 
132, 148, 156, 161, 168 f., 183, 
185, 188, 190, 196 !., 200, 202, 
226, 253, 255, 258 f., 263 f.. 270, 
290, 312 f., 320 L, 325, 331, 335 f., 
338, Abb. Til. VIII/1—4. 

Schneider M. 311. 

Schnur, Seil, Strick 59, 61, 75 f., 78, 
81, 83, 89, 91, 93, 96, 98 f., 104!., 
108 f., 142, 155 L, 158, 176, 188, 
192!., 226, 235 f., 255, 267, 271, 
290 L. 301, 302; s. a. Bralimanen- 
schnur. 

Schnur-Amulett 234 f., 248, Abb. 
Til. XV/5. 

Schdpfungsmythen 241 ff. 

Schraper s. L&rininstrumentc. 

SchrCpfkopf 213. 

Schreiner 75 I. 

ScliUssel 72, 73 (Abb.). 

Schwert 44, 94!., 178 f., 183, 187, 
229, 246, 333. 

Schwiegermutter 135, 169, 202!., 287, 
302. 

Schwitzbad 214. 

Sedgwick, L. J. 17, 28!. 

Seelcnglaube 295 !. 

Seelen Verstorbener s. Bhut, Khatri, 
Ruheplatz. 

Seelonwanderung 147. 

Seiler(waren) 75; 8. a. Schnur. 

Sexuelle Auikl&rung (Deutung) 68, 
146. 

Shahidullah, Muhammed 62. 

Shrikant, Lakshmidas 36. 

Sichel 81, 246. 

Sichelwaiie 93!., 94 (Abb.). 

Siedlung(Streu-) 9i. 

Silber 59, 101 if., 181, 202, 332, 336. 

Singen 148 f., 154, 160, 163, 166, 
171!., 177!., 190!., 197!., 2261, 
238 f., 248, 285, 308, 311, 328; a. 
a. Lleder. 

Sitala-Mi(S s. Pockengfittin. 

Siva 10, 110, 144, 161, 167, 171!., 
176, 180, 190, 194, 201, 223, 226. 
237, 242, 247, 277, 297. 

Skorpion 196, 241, 2501, 320. 

Sok s. Chauk. 


Sonne (nfinstcrnis) 142 198, 206!., 
238, 244, 281 If., 28411., 290, 310. 

Sorloy, H. 19, 120, 124. 

Speer 44, 92, 158. 

Sperling 121, 191, 300, Abb. 

Til. XIII/2. 

Spindel 811. 

Sprache 2, 6i., 9, 13, 15, 17, 20 ii., 
80, 85, 112, 122II., 133, 311 ii. 

Sprichwbrter 421., 50, 59, 100, 110 i., 
123, 131, 2081., 221. 

Stall 66, 131, 191, 310. 

Standarte 82, 94, 178 i., 183 i. 

Stein (kult) 461., 57, 70, 90 i., 93, 101, 
110, 137, 142, 172, 174, 1861., 191, 
205, 211, 214, 220, 224, 229, 258, 
260 i., 273 if., 278 ff., Tfl. XIII/3. 

Sterben 73, 139, 252 if., 280 f., 283 f., 
296; s. a. Tod, Leichnam. 

Stern 73 f., 207, 238, 283 f.. 286 f., 289. 

Stier s. Wasserbtlifel (300), 322, 
325. 

Stimrapasta 8. Trommel. 

Tabak 25, 206, 255; b. a. Rauchen, 
Pfeife. 

Tabu Vorschriften 111, 112, 115, 118, 
129, 187, 218, 278. 

Tantrismus 142, 2321., 237, 243. 

Tanz 94, 148, 154, 159, 177 i.. 197 ff., 
227, 229, 339. 

Tatauierung 82, 122, 303. 

Teak-Baum 62, 73 f.. 76, 105, 107 f., 
115, 221, 279, 290, Abb. Til. II/2. 

Teller 73, 105, 108, 142, 184, 191, 
207, 210, 223, 238 f., 248, 258, 263, 
270 f., 302, 338, Abb. Tfl. IXI21 

Termiten 197, 322; s. a. Ameisen. 

.,Teufel” 299 f. 

Theismus 243. 

Thompson, Chas. S. 13, 22 f., 31. 

Thurston E. 39, 68. 

Tilak 140, 200 f., 238, 301. 

Tieropfer 178, 186 ff., 205 f., 224, 228, 
246, 248; b. a. Schlachtopfer. 

Tod 56, 58, 132, 177, 183, 189!., 
206!., 209, 219II., 230, 262 if., 
280, 296, 298, 309, 321. 

Tod, James 4, 68, 122, 134, 169. 
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281, 291, Abb. Tfl. XII/1, 4. 
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139 f., 175, 194, 2051, 232, 243, 
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Trance-Zustand 190, 205, 2271, 231. 

Trauer (Ausdruck der) 99, 268, 261. 

Traum 195, 2951, 331. 
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Trommel 105 ft. 160, 167, 171, 178 ff., 
191, 223, 226 f., 229, 233, 238, 

285, Abb. Tfl. VIII/1—4, Tfl. X/5; 
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151 f., 187, 269, 271, 317, Abb. 
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Tuch 6, 34, 99 f., 147, 158, 169, 178, 
213, 220, 2371, 244, 247, 264, 
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Abb. 1. Abb. 2. 

Abb. 1. Aiif deni RUcken llegende Bltil Bubcn suehen mOgliclist welt zu 
schielk-n. Rumbhupur. (8. 82.) 

Abb. 2. Zti*unmiengclegle Tenkbaum-BlflUer, die ziim Oeekcn des llmises 
Wuiilxt weideit Wesl-Khandesli. (S. 62.) 



Abb. 3. Abb. 4. 

Abb. 3. Dak aufge.stelllp Jagdnetz. Ramblmpur. (S. 45, 96.) 

Abb. 4. Bhilnln-Mann vertreibt mit gcs-dileuderten Steinen die Vbgel aua 
dera reifendcn Ilirsefeld. (S. 93.) 




Abb. 1. Rliil-Knnvii mil 
Schelbcnriidern. 
Tlmiulln-Geblet. 


Abb. 2. Einfftclica Bliil 
Ilaua. Wudl-KImmlMli, 

(S. 57.) 

Abb. 3. Die n Acker 
walzc' 4 . Hanibhapur. 


Abb. 4. SApf Jug in TtUlg- 
kelt. Riunbliupur. 
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Abb. 2. Abb. 3. 

Abb. 2. Straltonarbeiter hantieren mil Zugspaten. Solan. (S. 77.) 

Abb. 3. Pflug. Ilinduistischo Ackerbaubovblkeruiig. Solan (slidlicli von Simla). 

(S. 77.) 
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Abb. 1. Abb. 3. 

Abb. 1. ..Kugelbogen" Bhilaln-Burgche sohieflt Steine iiw llirsefold, urn 
Vogel zu verlreiben. (S. 90.) 

Abb. 2. Eine rtwas besser gebaute Wachhillte der „Kleinen Bhilala*'. 
Cbikliya bei Barwanl. (S. 55.) 

Abb. 3. Fwchtrngkorbehen aus Bnmbus. Ramblmpur. (S. 48.) 



Abb. i. Abb. 5. 

Abb. 4. Kleine Fischreuscn aus Bambus. Ramblmpur. (S. 97.) 
Abb. 5. Hautschild der Bhil. Ramblmpur. (S. 95.) 












Tafel VIII 



Abb. 1. Abb. 2. 

Abb. 1. Pie nwrt^frfifr-Trommel. (S. 106.) 

Abb. 2. Pie kwrirfo-Troiumel. (Grflfiere Topftrotuinel). (S. 108.) 




Abb. 3. Abb. 4. 

Abb. 3. Die dholki- Trommel. (S. 107). 

Abb. 4. Die samhihrfbrinige Trommel (ijthak) dcs Zaubcrers. Korku 
Chikalda-Gebict. (Die Trommel des Bhll-Zauberera bat die gleiche Form) 


Abb. 5. Abb. 6. 

Abb. 5. Violine (kendri). Bhil. (S. 104). 

Abb. 6. Palang mit Palmblattgeflecht, das eine gefftllige Musterung zeigt. 








Abb. 2. Abb - 3 - 

Abb. 2. Bhil-Knabe schl&gt auf den Messingteller (thali). ( 8 . 105.) 
Abb. 3. Schulllellerchen aus Messing (maziratl). (S. 105.) 


Tafel IX 


Abb. 1. Mandoline (tamburo). Gospielt vom Rawal (Zereraonienmeister 

der Bhil). (S. 105.) 
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Tafel X 





Abb. 3. Abb. 4. 

Abb. 3. GroJks Violine (harengl). Wird vom Dlioli (dein Troinmler clc. der 
Bhil) gespielt. (S. 104.) 

Abb. 4. Szene aus dcr Veranslaltung dew Hakeiwchwingens in Kairawad 
bei Jhabua. (S. 153.) 






Abb. 1. Der aar bhardl — 1 lull l 
init dom Siiukchon obon an diT 
Spitze in Jhabun. (8. 157.) 
Abb. 2. Dio mil Bnmburwlfirkcn 1 k- 
w-alfneton Bhil-Frauon ziehon horaii. 
CS. 159.) 

Abb 3. Khfn\kro-linmu (Huli'U 
frandom), mil crwoitortom Loch, 
(lurch das da* kranko Klemkmd 
bin- und horgoreicht wird. Haul' 
bhupur. (8. 217.) 

Abb. 4. Fcuorachreilcn (nuoh 
P. Yvon). (S. 150.) 








Vbb. 1. VordVrseite eines 'roteugedUcbliiisaleincfi. Bhll. Be. Kuslmlgar 
Abb. 2. Dio ..Blfitter-Brmitleute*' vor ihror ..EinkleidunfT. Rambhapur. 


Abb 3 Abb. 4. 

,b 3 .BWtter-BmulleuU". aus wirkltohea Blatter,i geroacht. Eambhapur 
* (S 164.) 

Abb. 4. Totongediichtnissteine der Bhil. Rambhapur. (S. 206.) 


Abb. 5. Das zeremoniell© Pfltigen der Knaben. Bhagor. (S. 166.) 





Abb. 3. 

Abb. 3. KulUUMe dcs Gottc* Oklio. 
Dieser wird dureh den im Hintcr- 
grand liegendcn grb Goran Stein 
reprilsentiert. Bel Jhabua. (S. 273.) 

Abb. 4. Mitten aul der Dreschtenno 
stclit der Pfahl mit Pteil und Stroh- 
wisch, um die Einwlrkung Ubel- 
wollender Geister abtuhallen. Link* 
und rechts daneben ein Bnu- 
• zaubercr und der Verfasscr. 
Rarabhapur. (S. 188.) 


Abb. 1. Abb. 2. 

Abb 1. Sehamanenleiter. Im Gond-Dorle Mohnnjhir, elwa 11 Mcilcn von 
Duhonia (Maikal Bergo). Der Zauberer (von der Mata Jxwessou ) steigt 
hlnnuf. Vgl. Koppbrs (Anm. 580) S. lib. 

Abb. 2. Ilntiswand, auf der GlUck bringende ..Sperllnge" zu aelien *\ml 
Kumbbapur. Vgl. KoPPRRsJUNGBLUT (Anm. 228) b. 30. 


Abb. 4. 
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Abb. 1. Abb. 1. 

Abb. 1. „Ruheplatz <ler Seole“. ltambhapur. (S. 257.) 

Abb. 2. Die Bambusstiinder tnit den neun Tage alien Weizcnpflfliizrhon 
Worden auf das magischo Viereck (Chauk) gestellt. Gond. Baibonda. (S. 181.) 
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Abb. 3. Die Profession auf deni Wegc fur Wassorstcllc. Gond. Bntbonda. 

(S. 184.) 





AM*. 3. Abb ' 5 - 

Abb. 3. Bhil-Zauberer begiiuit mit der Veranstflllung dw r grofion Krank- 
heilszauberei (mantfol). Rambhapur. (a. £iv.) 

\bb. 4 Die Manner lassen die Leberteilchen ins Fcuer fallen (Leber-Bran - 
opfer). Rambhapur. (S. 243.) 

Abb. 5. Der Zauberer zerreifit die Amulett-Sclmur Der Kranke 1st angeb- 
lich wieder gesund. Rambhapur. (b. 248.) 








Abb. 1. Abb. 2. ; 

Abb. 1. Bhil-Frau mit Reisslarapfer, Earner zerstoGend. Bhagor. (S. 7( 
Abb. 2. Leere Honigwabe tiber der Eingangstdr des Hauses (gegen btis 
Blick^,' Chikliya bei Barwani. (S. 290.) 


Abb. 3. Malmwa-Baum mit krfiftigein EinschniH. Ramblmpur. (S. 305.) 
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